Notiunea, obiectul si importanta Teologiei Dogmatice Teologia – (de la cuvintele grecesti TEOS=Dumnezeu si LOGOS=cuvant, stiinta) este stiinta sau cunostinta despre Dumnezeu si lucrarile lui, pe temeoiul Revelatiei dumnezeiesti, fiind necesara cretinilor pentru mantuire Obiectul teologiei este religia(legatura constienta si libera a omului credincios cu Dumnezeu) Teologia cuprinde o parte teoretica, adica de doctrina, alta parte de traire morala si alta de cinstire, de adorare a lui Dumnezeu de cult divin Cunoasterea invataturii de credinta , cunoasterea lui Dumnezeu este izvor de viata sfanta, continuata cu cea vesnica: “Viata vesnica aceasta este: ca sa te cunoasca pe tine singurul, adevaratul Dumnezeu si pe Isus Hristos, pe care L-ai trimis” zice Mantuitorul catre Tatal(In , ) Dogmatica(urmareste expunerea amanuntita si cat mai sistematica a invataturii de credinta) are cele mai stranse legaturi cu Morala(priveste dogmele prin prisma valorii lor pentru viata, ca principia al moralitatii) Dogmatica este centrul, baza si coloana vertebrala a tuturor disciplinelor teologice(teologul grec, I N Karminis) Dogma, teologumena, parere teologica Dogmele sunt adevaruri revelate, sigure si neschimbatoare, intrucat sunt de la Dumnezeu, Adevarul absolute si sunt pastrate, definite sau formulate si invatate de Biserica infailibila(care nu poate gresi), ea avandu-L drept Cap pe Insusu Mantuitorul Iisus Hristos, si insufletitor pe Insusi Duhul Sfant, totdeauna present in ea Dogma crestina, adevar revelat fiind, adica adevar de la Dumnezeu, se deosebeste fiintial atat de invataturile pagane, cat si de cele filozofice, intrucat acestea nu sunt revelate Dogmele sunt cuprinse in temeiurile Revelatiei dumnezeiesti Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie Proclamarea solemna a dogmelor o face Biserica prin Sinoadele ecumenice(ecumenic=a toata lumea) care sunt ca niste “trambite” ale adevarului revelat, prin care vorbeste intreaga Biserica, cea a toata lumea In vremuri nefavorabile intrunirii unui Sinod ecumenic – atunci proclamarea sinodala solemna poate fi inlocuita prin ceea ce se numeste consens unanim al Bisericii din imprastiere, intelegandu-se fireste imprastierea geografica Dogmele apar ca formulari teoretice ale ratiunii, ca invataturi in care se cuprinde Adevarul revelat, trecut prin constiinta si cugetarea omeneasca sub conducerea credintei, dar, fireste, fara incercarea de a reduce adevarul dumnezeiesc la dimensiunile marginite ale cunoasterii umane Neschimbabilitatea dogmei, caracterul imuabil inseamna ca ea, fiind adevar dumnezeiesc, definit si predat de Biserica infailibila, este si ramane pentru totdeauna asa cum s-a predat Aceasta pentru ca dogma nu este creatie a mintii omenesti, ci invatatura de inspiratie dumnezeiasca Orice modificare cat de mica este neigaduita , atingand insusi adevarul revelat si putand sa produca mari pagube spiritual(vezi “filioque” car a culminat cu Marea Schisma) Teologumena – parere teologica cu larga circulatie intre teologi, dar fara sa se bucure de consensul unanim al Bisericii Parerea sau Opinia teologica ; opinie particulara a teologilor- este primita in Dogmatica in masura in care nu contrazice dogmele si ofera un oarecare plus explicative in cunoasterea religioasa, apropiindu-se de teologumene Originea religiei Teorii despre originea religiei Teoriile referitoare la originea religiei pot fi impartite in trei grupe: teorii evolutioniste, teorii rationaliste, teorii nativiste Teorii evolutioniste Dupa aceste teorii, religia ar fi aparut in timp, anume pe drumul strabatut de om de la starea preumana la cea umana, deci dupa o perioada in care omul n’ar fi avut religie Teoriile evolutioniste sunt: animismul, naturismul totemismul si fetisismul Ele pleaca, toate, de la doua presupuneri, si anume: A existat un timp in care omul nu a avut religie Pentru studiul religiei omului primitive,prehistoric,care nu mai exista,este suficienta cercetarea religiilor omului “primitiv” sau necivilizat de azi, intre acestea existand o importanta similitudine Teorii rationaliste Teorii care considera religia drept o investitie constienta a unor oameni, desigur, aceasta fiind facuta cu un scop interest Aceste sunt urmatoarele: Rationalismul istorico-programatic Rationalismul naturist(fizical) Rationalismul psihologic Teorii nativiste Toate teoriile nativiste sustin ca idea de Dumnezeu si de religie sunt innascute sufletului omenesc, ceea ce i-a facut pe unii invatati sa vorbeasca de inascenta religiei CONCLUZIE: Originea religiei e de natura transcendenta, supranaturala, avandu-si punctul de plecare in Fiinta divina, care datorita bunatatii si iubirii Sale a sadit in sufletulomenesc dispozitia ca acesta sa tinda spre Dumnezeu, sa-L cunoasca sis a stea in legatura cu El Fiinta religiei Teorii despre fiinta religiei Religia(de la latinescul religio, derivate al verbului religare= a lega, sinonim cu ebraicul berit=legatura, legamant) – este legatura constienta si libera a omului cu Dumnezeu In continutul acestei legaturi intra cunoasterea lui Dumnezeu si trairea dupa voia lui Dumnezeu, iar in aceasta din urma se pot distinge doua parti: cea de traire morala si de cult divin, adorarea lui Dumnezeu Prima parte cea de cunoastere constituie partea teoretica a religiei, doctrina, iar celelalte doua, anume de traire morala si de cult, partea practica a ei Cele trei parti constitutive ale religiei – doctrina, morala si cult – desi distincte intre ele , nu sunt despartite, ci alcatuiesc un intreg unitary Principalele notiuni care intra in definitia religiei: Pentru ca omul sa poata avea intr’adevar legatura cu Dumnezeu, este absolut necesar ca Dumnezeu sa fie inteles asa cum este El, adica: fiinta absoluta, vie, mai presus de lume, spiritual si personala Daca omul n’ar fi fiinta rationala,el n’ar putea intelege nimic din ceea ce este religios; iar daca omul n’ar avea suflet spiritual si nemuritor deosebit de trup si neconfundabil cu acesta, pentru el n’ar putea exista religie, adica legatura cu spiritul absolut Dupa modul ei de manifestare religia se infatiseaza sub doua aspecte : interior(religiozitate – traire sufleteasca – aspectul subiectiv al religiei) si exterior(suma atitudinilor si actelor morale si de cult- aspectul obiectiv al religiei) Cu privire la aceste doua aspecte ale religiei, interior(subiectiv) si exterior(obiectiv) cel mai important lucru este sa se inteleaga, just stransa legatura, echilibrul si armonia dintre aceste aspecte, care numai impreuna, in unitate bine oranduita, formeaza religia deplina, adevarata Exagerarile aspectului subiectiv pot duce la misticism, iar cele ale ale aspectului obiectiv la formalism – exagerari care inseamna, amandoua, ingustime de orizont spiritual Trei categorii de religii : monoteism(credinta intr-un singur Dumnezeu, asa a fost religia celor dintai oameni in paradisul pamantesc si apoi, in ordine istorica, cea mozaica, cea crestina sic ea mahomedana), dualism(cea mai cunoscuta este cea a vechilor iranieni sau persi, credinta in doi zei, al binelui si al raului care a decazut mai apoi in politeism) si politeism(credinta in mai multe zeitati) Religia adevarata, deplina si desavarsita este si ramane cea crestina, cu invatatura ei descoperita de Dumnezeu, cu morala ei cea mai inalta, cu slujirea ei cultica desavarsit spiritualizata si, in intregime, ridicata la culmea perfectiunii de catre Insusi Intemeietorul ei si sufletul ei permanent viu in ea, Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu Cel intrupat si advarat Dumnezeu Astfel religia, din momentul aparitiei omului, iar nu izvorata dupa aceea din vreo experienta oarecare, este o realitate primara si esentiala in structura spirituala a umanitatii, religia are un caracter aprioric , adica este prezenta in om mai inainte de orice experienta, alta decat ea insasi, ceea ce inseamna ca ideea de divinitate spiritual, transcendenta(mai presus de lume), dar creatoare, premerge oricarei experiente umane, idée sadita de Insusi Dumnezeu in spiritul omului, ca temei al legaturii acestuia cu El, Dumnezeu Creatorul, Parintele tuturor In consecinta religia nu s-a nascut dintr’o experienta umana anterioara ei, ci este dar de la Dumnezeu Sub aspect interior sau subiectiv numerosi cercetatori ai religiei si-au pus intrebarea : In ce consta esenta religiei? Raspunsurile care s’au dat pot fi grupate in trei feluri de teorii: Intelectualiste Sentimentaliste Voluntariste Raportul dintre religie si morala Desi exista o legatura intre ele, sfera religiei o depaseste cu mult pe cea a moralei, intrucat morala poate fi cel mult o parte a religiei Intre Dogmatica si Morala este o stransa legatura, cea dintai are menirea sa expuna in mod sistematic invatatura de credinta crestina sau dogmele acesteia, iar cea de a doua sa arate cum pot fi transpuse in viata aceste invataturi, in scopul mantuirii credinciosilor Dogmatica conditioneaza Morala(fara sa anuleze independent acesteia, asa cum credinta conditioneaza faptele) Raportul dintre Dogmatica si Morala, echivalent cu cel dintre credinta(privita ca si totalitatea adevarurilor revelate – insasi esenta religiei si a teologiei crestine) si fapte este de fapt raportul dintre Religie si Morala Religia si Morala sub aspect psihologic Se poate spune ca religia si morala provin fiecare,s ub aspect psihologic, de doua nevoi deosebite ale sufletului omenesc: cea dintai, din nevoia de ane pune in legatura cu fiinta suprema si cu lumea celor nevazute, iar cea de a doua, din nevoia de a fi in legatura cu lumea in care traim, cu semenii nostril, cu societatea din care facem parte Raportul dintre Religie si Morala Se poate afirma ca religia si morala au o soarta comuna, pe de o arte ambele avand sa lupte impotriva unor dusmani comuni, ca pornirile josnice ale omului si conceptiile decazute, iar pe de alta, amandoua avand sa promoveze o serie de valori commune, ca libertatea, personalitatea, responsabilitatea si aspiratia omului spre desavarsire De aceea ambele sunt sortite sa triumfe sau sa decada impreuna Raportul dintre Religie si Morala in conceptia crestina Relgia si morala sunt doua realitati deosebite, avand fiecare esenta sa proprie Datorita stransei legaturi dintre ele, s’ar putea spune ca ele sunt doua aspecte ale aceleiasi realitati, care insa nu se pot identifica Legatura sau raportul dintre ele, nu este nici numai de simpla coordonare, fiindca ele nici nu progreseaza nici nu regreseaza in mod egal si uniform, dar nici de subordonare, in sensul ca una s’ar cuprinde sau ar deriva din cealalta Adevaratul raport dintre ele este infatisat in conceptia crestina, dupa care ambele se implica, se una de alta – exista in mod inseparabil, religia fiind totusi fundamentul moralei Astfel, constiinta morala devine “glasul lui Dumnezeu” in om, caracterul moral si tendinta spre desavarsire o nazuinta de asemanare cu Dumnezeu, legea morala o expresie a vointei divine, iubirea fata de binele moral devine iubire fata de Binele suprem, Dumnezeu Raportul dintre religie si arta Intre religie si arta exista o stransa relatie, ceea ce se poate constata si din punct de vedere istoric Din cele mai vechi timpuri arta a fost nedespartita de religie, a fost indisolubil legata de ea si a atins culmile cele mai inalte sub tutela religiei Acest lucru se poate spune deopotriva despre toate artele: arhitectura, pictura, sculptura, muzica, poezia Asemanari intre religie si arta Amandoua corespund unor aspiratii inalte ale sufletului omenesc( religia corespunde tendintelor de a depasi lumea in care traim si de a ne pune in legatura cu infinitul, dar si arta corespunde tendintelor omului de a infrumuseta prin imaginative lumea reala in care traieste) Atat religia cat si arta au in comun ideea de inspiratie Creatorii de arta ca si reformatorii religiosi din toate timpurile, s’au considerat personae inspirate de divinitate In religiile superioare dar mai ales in crestinism, arta a atins cele mai inalte culmi, marii artisti fiind oameni de o profunda religiozitate(Leonardo da Vinci, Tizian, Rafaelo Sanzio…) In exprimarea ideilor religioase si artistice sunt folosite adesea simboluri(semne) Deosebiri intre religie si arta Religia exista prin credinta, ea dispare atunci cand divinitatile adorate se dovedesc ca nu sunt altceva decat fictiuni Arta poate exista si desprinsa de suportul ei religios Dupa cum religia a stat si sta intr’o stransa legatura cu morala, asa si arta poate sta in stransa legatura cu religia daca se pune in serviciul acesteia si atunci dobandeste si ea un caracter moralizator Dar ea poate exista si fara nici o legatura cu religia si cu morala Religa are credinciosi pe cand arta numai admiratori Religia pretinde adeptilor sai nu numai participare la actele de cult, ci si anumite actiuni practice, anumite fapte morale Arta ca expresie a sufletului unui popor Arta(fiind produsul unor personalitati geniale), fie ca este vorba de cea populara, fie de cea culta – exprima in continutul ei sufletul unui popor Argumente rationale pentru dovedirea existentei lui Dumnezeu Generalitati Argumentele rationale pentru dovedirea existentei lui Dumnezeu sunt dovezi scoase din ratiune, rezultand ca Dumnezeu nu este o fictiune, ci exista in realitate Acestea se bazeaza exclusiv pe ratiune de care se folosesc spre a argument ca notiunea de Dumnezeu nu este un produs al imaginatiei, ci ei ii corespunde o realitate Prin ele dovedim ca Dumnezeu exista Cunostinte mai bogate despre Dumnezeu primim din Revelatie Argumentele rationale pentru dovedirea existentei lui Dumnezeu nu au taria sau puterea necesara spre a face sa creada sau sa admita existent lui Dumnezeu pe cei ce de fapt nu cred in Dumnezeu De asemenea, ele nu sunt necesare celor ce cred in Dumnezeu pe baza Revelatiei Cu toate acestea ele ne sunt folositoare , deoarece cei ce cred dovedesc prin ele, celor ce nu cred, ca credinta lor nu este o fictiune, ci are puternice temeiuri rationale, iar pentru credinciosii insisi, ele constituie o justificare rationala a credintei lor, care nu e credinta oarba ci luminata Desi scolastica medieval socotea la peste cinci mii numarul argumentelor pentru dovedirea existentei lui Dumnezeu, in epoca moderna numarul lor a scazut vertiginous, iar astazi ele s’au redus la cinci si anume: Argumentul istoric; argumentul cosmologic; Argumentul teologic; Argumentul moral; Argumentul ontologic Argumentul istoric Unul dintre cele mai vechi argumente, temeliile lui fiind puse de numerosi filozofi si invatati din antichitate Argumentul istoric deduce existenta lui Dumnezeu din universalitatea ideii de Dumnezeu, idee care exista la toate popoarele si in toate timpurile Daca idea de Dumnezeu exista pretutindeni, si a existat totdeauna, este imposibil ca acestei idei sa nu ii corespunda o fiinta care exista in realitate Deoarece idea de Dumnezeu exista la toate popoarele, acest argument s’a numit “a consensu gentium” , adica el se bazeaza pe consensul tuturor popoarelor Argumentul cosmologic Cel mai vechi argument in cadrul caruia principiul hotarator este cauzalitatea in intelesul cel mai general: orice efect are o cauza, deci si lumea in totalitatea ei trebuie sa aiba o cauza Astfel Aristotel spune :”Dumnezeu, care nu poate fi vazut de nimeni Se vadeste in lucrurile Sale” In epoca moderna, filozoful Voltaire a recunoscut taria acestui argument in urmatoarele versuri: “Universul ma incurca si nu pot gandi macar ca poate exista ceasul fara un ceasornicar” In acest argument se folosesc trei procedee, ceea ce face ca el sa se infatiseze sub trei aspecte: argumentul cauzalitatii - rationament care pleaca de la principiul cauzalitatii in sens restrans, de inlantuire cauzala intre lucruri, de la cauza la efect argumentul miscarii – rationament care pleaca de la miscarea si schimbarea continua ce exista in lume Originea acestui argument o gasim la Aristotel, ulterior i s’a dat o mare importanta mai ales in evul mediu de catre reprezentantii scolasticii si indeosebi de Toma de Aquino Sustinatorii lui afirma ca tot ceea ce se misca nu se misca de la sine si prin sine, ci se misca prin altul Asadar miscarea in lume se transmite de la unul la altul, dar ratiunea noastra pretinde un prim miscator(primum movens) un prim motor care a introdus miscarea in lume el nefiind miscat de altcineva sau de altceva si acesta nu poate fi decat Dumnezeu argumentul contingentei – rationament care pleaca de la contingenta lumii ca atare(contingent este termenul opus celui necesar)ceea ce presupune o cauza necesara Toate lucrurile din lume sunt conditionate si dependente unele de altele, pot sa existe si pot sa nu existe, cu alte cuvinte, existenta lor este intamplatoare si nu necesara lucru valabil si pentru lume in totalitatea ei Plecand de la constatarea realitatii contingente din lume, argumentul contingentei se ridica la o realitate necesara, la o existenta necauzata, deoarece contingentul presupune in mod necesar absolutul Existenta aceste fiinte este o necesitate interna, de aceea in Revelatie, Dumnezeu zice :”Eu sunt Cel ce sunt”(Is , ), ceea ce inseamna ca El nu depinde de nimeni, El exista de la Sine si prin Sine (argumentul entropologic) – rationament care se bazeaza pe legea entropiei( fara a contrazice legea conservarii energiei, arata ca in orice transformare de energie, ramane o parte care este pierduta pentru transformarile ulterioare (legea conservarii energiei arata ca : cantitatea de energie din univers ramane neschimbata – principiul lui Lavoisier arata ca in lume nimic nu se pierde, nimic nu se creeaza, ci totul se transforma) Argumentul entropologic se bazeaza deci pe incetarea oricaror procese de miscare si transformare in univers, ceea ce inseamna ca el ia in considerare faptul ca energia din univers va avea un sfarsit Dar daca energia din univers va avea un sfarsit, ea trebuie sa fi avut si un inceput Asadar izvorul energiei in lume nu poate fi decat un principiu din afara lumii, supranatural, care este atat cauza cat si tinta creaturilor Argumentul teologic(fizico-teologic) Argumentul teologic, pe cat este de simplu, pe atat este de clar si evident El se gaseste si in Sfanta Scriptura a Vechiului Testament:”Cerurile spun slava lui Dumnezeu si facerea mainilor lui o vesteste taria”(Ps , ) Ordinea, armonia, frumusetea si finalitatea care exista inlume nu pot fi explicate indeajuns decat prin existenta unui creator si organizator al lumii, care este Dumnezeu Argumentul moral Alaturi de viata biologica a oamenilor se poate constata si o viata morala a lor in sensul ca in orice timp, loc si societate, oamenii in general isi traiesc viata respectand si conformandu’se anumitor principii, norme sau legi morale, obiceiuri, datini, etc… care se reflecta in propria lor constiinta, incat ei totdeauna fac deosebirea intre bine si rau, drept si nedrept, permis si nepermis, avand permanent convingerea ca binele trebuie facut, iar raul evitat – constiinta morala Avand in vedere ca nu se poate nicidecum afla sau deduce o data sigura sau un moment cand omul ar fi castigat constiinta de bine, fara sa o fi avut mai inainte de acea data se poate vorbi de un apriorism moral Cu alte cuvinte legea morala, ca expresie a binelui, nu e in constiinta omului produsul unei eperiente, ci este anterioara oricarei experiente, incat ea apartine naturii umane in mod structural, constitutiv Aceasta lege – legea morala – este impartasita omului prin insusi actul creatiei Despre ea, Apostolul Pavel spune ca e “scrisa in inima omului”(Rm , ) Constiinta morala si legea morala se afla intr-o stransa legatura, fara insa a se putea confunda sau identifica Fara constiinta morala, legea morala ar ramane ceva exterior omului, lipsindu-I organul de aplicare Argumentul moral pentru dovedirea existentei lui Dumnezeu se bazeaza pe realitatea legii morale si a constiintei morale in om, ca si pe importanta pe care acestea o au in viata oamenilor Caci orice am face, gandirea logica nu poate evita intrebarea: de unde provin atat legea morala, cat si constiinta morala in om ? Raspunsul la aceasta intrebare se impune cu stringenta: Atat legea morala cat si constiinta morala isi au izvorul in fiinta atotperfecta, Dumnezeu, care a sadit in natura omului atat legea morala naturala, cat si germenii constiintei morale, care apoi s’a dezvoltat Argumentul ontologic Cel mai dezbatut si contestat argument, cunoscand de-a lungul vremii ascensiuni si decaderi pe care nici un alt argument nu le-a avut Se foloseste de rationamentul deductiv, deducand existenta lui Dumnezeu din notiunea de Dumnezeu, existenta in mintea noastra Argumentul ontologic ridica insa o problema mai generala de gnoseologie(teorie a cunoasterii) si anume a posibilitatii cunoasterii intemeiate pe experienta subiectiva, in afara existentei oricarei experiente obiective Argumentele rationale pentru dovedirea existentei lui Dumnezeu in general nu se bucura de nici un credit la protestanti, deoarece ei considera ca nu se poate sti nimic sigur cu privire la Dumnezeu pe baza rationala De aceea unii le resping pe considerentul ca ele nu pot dovedi nimic, iar altii, deoarece l-ar face pe om prea increzator in puterile ratiunii Vorbind insa in general despre valoarea si puterea de convingere a acestor argumente, trebuie sa recunoastem ca ele nu sunt atat de puternice, incat sa genereze credinta in Dumnezeu in sufletele celor care nu cred in El, dar pot sa o trezeasca acolo unde ea e adormita, slabita sau zdruncinata de indoieli, deoarece ele arata oricui cel putin ca din punct de vedere rational, existenta lui Dumnezeu nu este un nonsens Conceptii contrare invataturii crestine despre existenta lui Dumnezeu Dintre toate religiile existente in lume, religia crestina, este incontestabil cea mai inalta Aceasta nu se datoreste evolutiei conceptiei despre Dumnezeu, cum incearca unii sa explice superioritatea crestinismului, ci datorita faptului ca ea este o religie revelata, iar Dumnezeul crestinilor nu este o fiinta plasmuita de imaginatie, ci o realitate cunoscuta prin Revelatie , care , ca fiinta atotperfecta poseda o serie de insusiri prin care se deosebeste intru totul de divinitatile existente in alte religii In conceptia crestina, Dumnezeu este o fiinta spirituala personala, atotperfecta, Creatorul si Proniatorul lumii si al oamenilor, care se comporta fata de fii Sai ca un parinte iubitor, iar ei pot sta permanent in legatura cu El, caci numai astfel isi pot implini scopul pentru care au fost creati Conceptii contrare crestinismului: Evolutionismul religios Dupa acest concept ideea de Dumnezeu nu are correspondent in realitate, ea fiind o pura fictiune Deismul Dupa aceasta conceptie, exista un Dumnezeu personal, Creatorul lumii si al omului, Care insa nu Se ingrijeste de creatura Sa, lasand-o sa se dezvolte dupa legile pe care le-a dat atat naturii, cat si omului Prin aceasta deismul neaga posibilitatea religiei, deoarece pentru om nu exista nici o posibilitate de a intra in legatura cu Dumnezeu Panteismul Existentialismul – teologul danez Sören Kirkegaard( - ) – principalel idei: Omul decazut prin pacat nu mai este in stare sa-L cunoasca pe Dumnezeu prin ratiune; Existent umana este o permanenta tensiune intre om si Dumnezeu, deoare Dumnezeu este incomunicabil; Institutiile intermediare – Biserica si preotii – n’au nici un rost, de vreme ce Dumnezeu nu pate fi cunoscut si nici nu comunica cu oamenii ca sa le impartaseasca harul REVELATIA DUMNEZEIASCA Revelatia naturala si supranaturala Revelatia(de la latinescul revelo, revelation = a descoperi, descoperire) sau descoperirea dumnezeiasca este actiunea prin care Dumnezeu Se descopera, adica Se face cunoscut pe Sine oamenilor, aratandu-le acestora vointa si planurile Sale in legatura cu lumea si cu oamenii Daca nu ar exista Revelatie, cunoasterea lui Dumnezeu nu ar fi posibila oamenilor deoarece El, fiind o fiinta spirituală, nu poate fi cunoscut prin simturi Prin actiunea revelatiei, Dumnezeu Se coboara la om, impartasindu-I acestuia, pe masura lui de intelegere, cunostinta despre Sine, despre vointa si planurile Sale Dumnezeu s-a descoperit oamenilor in doua feluri: pe cale naturala si pe cale supranaturala, de unde rezulta cele doua feluri ale Revelatiei: revelatie naturala si revelatie supranaturala Revelatia naturala Ca fiinta rationala, omul este in masura sa rationeze si sa judece si prin aceasta sa ajunga la anumite concluzii, asupra celor ce observa ca exista si se petrec in jurul sau, in lume, in univers – ca ele sunt opera unei finite atotputernice, atotintelepte si atotperfecte care este creatorul si sustinatorul acestora “Cerurile spun slava lui Dumnezeu si facerea mainilor Lui o vesteste taria “(Ps , Aceasta revelatie este insuficienta pentru cunoasterea lui Dumnezeu Revelatia supranaturala Se numeste Revelatie supranaturala deoarece ea ni se comunica in chip supranatural si este acceptata de om prin credinta Aceasta Revelatie o completeaza pe cea naturala, dandu-i omului posibilitatea de a-L cunoaste pe Dumnezeu, mai deplin in lucrarile Lui, dar numai atat cat ii este necesar omului pentru mantuire Astfel, revelatia naturala se precizeaza si se completeaza prin Revelatia supranaturala, care culmineaza in Iisus Hristos(Ev , ) Ea se deosebeste de Revelatia naturala atat in privinta continutului cat si a formei In privinta continutului, ea cuprinde adevaruri mult mai numeroase si mai variate decat cea naturala, unele dintre acestea fiind mai presus de puterea de intelegere a mintii omenesti, de aceea ele sunt primite de om numai prin credinta In privinta formei ea vine de la Dumnezeu in diferite chipuri, fie in mod direct fie prin organele Sale Revelatia supranaturala poate fi externa(atunci cand vinde direct de la Dumnezeu sau prin organelle Sale: ingeri, prooroci, fiind insotita de semne externe, minuni sau profetii Ea poate fi interna cand ea se produce in sufletul celui caruia Dumnezeu i se adreseaza Despre Revelatia supranaturala exista numeroase dovezi in Sfanta Scriptura, punctual ei culminant, atins, “in zilele acestea din urma”, este Revelatia in Fiul Sau, Iisus Hristos, Cuvantul Lui Dumnezeu intrupat Ea se incheie stfel in Iisus Hristos si in sfintii Apostoli prin care ni s’a transmis Posibilitatea Revelatiei Numeroase critici s-au adus crestinismuli pe tema Revelatiei, afirmandu-se ca Revelatia nu este posibila Aceste critici pot fi usor respinse Revelatia este posibila, deoarece ea nu contrazice nici fiinta divina, asadar pe Dumnezeu ca autor al ei, nici pe om ca primitor al acesteia si nici adevarurile descoperite In calitatea Sa de Creator si Pronator fata de lume si fata de om, e usor de inteles ca Dumnezeu poate si trebuie sa-I faca omului descperiri, pentru ca numai astfel acesta Il poate cunoaste pe El si voia Lui si isi poate implini scopul sau ultim Caci daca un tata iubitor ii descopera fiului sau si il invata toate cele necesare pentru ca acesta sa se poata realize – si aceasta o face tot timpul – cu cat mai mult Parintele ceresc ii descopera omului prin Revelatie tot ceea ce ii este necesar omului pentru mantuire La randul sau omul creat de Dumnezeu dupa chipul si asemanarea Sa, e firesc sa stea in legatura cu Creatorul, cu Parintele sau, caci ata Dumnezeu cat si omul sunt fiinte personale, iar aceast alegatura n’ar fi posibila daca n’ar fi destinatarul Revelatiei, datorita careia el nu cunoaste numai maretia si perfectiune lui Dumnezeu ci si voia Sa si planurile Sale in legatura cu lumea si cu omul Cat priveste adevarurile cuprinse in Revelatie, ele contin valori spiritual care i-ar ramane necunoscute omului, daca nu i s’ar descoperi Astfel Dumnezeu nu-l lasa pe om fara sa’I descopere adevarurile necesare privitoare la fiinta si voia Sa, iar omul accepta continutul Revelatiei prin credinta, acolo unde adevarurile revelate depasesc capacitatea de intelegere a mintii sale Caile de transmitere a Revelatiei supranaturale Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie Revelatia divina s’a realizat in intreaga istorie a omenirii, incepand cu cea data protoparintilor nostrii si terminand cu cea care a atins culmea, in Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu Cel intrupat, cum rezulta lamurit din cuvintele Sf Ap Pavel(Ev , - ) De asemenea ea s’a produs “in multe chipuri”, potrivit intelepciunii lui Dumnezeu, care a ales calea cea mai potrivita, tinand seama de timpul si locul in care s’a produs, de posibilitatea de intelegere a oamenilor carora li s’a dat, pentru ca adevarurile descoperite sa fie insusite cat mai deplin Revelatia divina se cuprinde in Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie care sunt cele doua tezaure ale ei, respectiv doua modalitati sau doua moduri de fixare , pastrare si transmitere a Revelatiei Sfanta Scriptura Sfanta Scriptura sau Biblia, este o colectie de carti sfinte, scrise de prooroci, apostolic si alti oameni alesi, sub inspiratia Duhului Sfant, ea cuprinde adevaruri de credinta, norme de purtare, precum si unele relatari istorice, pe care Dumnezeu le-a descoperit spre a fi scrise, pastrate si transmise credinciosilor in scopul mantuirii Deorece ea cuprinde adevaruri descoperite de Dumnezeu, i s’a spus si Cuvantul lui Dumnezeu Sfanta Scriptura se compune din doua parti, si anume Vechiul Testament si Noul Testament( de carti toate canonice si inspirate) Noul Testament are cea mai mare valoare deoarece cuprinde descoperirea dumnezeiasca facuta de Insusi Fiul lui Dumnezeu si transmisa de Sfintii Apostoli Inspiratia Sfintei Scripturi Intreaga Scriptura este o opera insuflata de Duhul Sfant Inca din primele decenii , Sfanta Biserica a stability canonul cartilor insuflate de Duhul Sfant Inspiratia sau insuflarea Duhului Sfant este actiunea Dumnezeiasca asupra unui autor sfant, prin care Dumnezeu ii lumineaza mintea acestuia spre a cunoaste si intelege, cele descoperite, il indeamna sa scrie si il freest de greseli in decursul scrisului Este vorba de o inspiratie reala, dinamica Dumnezeu ii respecta scriitorului sfant personalitatea libertatea de a reda in felul sau propriu cele descoperite Dovada acestui fapt o constituie modul deosebit si stilul specific in care fiecare autor sfant reda continutul Revelatiei Inspiratia divina nu este deci efectul magic al unei lucrari divine ci rezultatul conlucrarii dintre factorul divin si uman Lectura si talcuirea Sfintei Scripturi Biserica Ortodoxa nu numai ca permite dar si recomanda credinciosilor sai citirea Sfintei Scripturi, dar aceasta nu inseamna ca ingaduie fiecaruia sa o talcuiasca dupa mintea si priceperea sa Asadar credinciosii care citesc Sfanta Scriptura vor trebui sa se mentina pe linia talcuirii pe care le-o da Biserica, fara a se abate de la aceasta Sfanta Traditie Al doilea izvor al Revelatiei divine sau a doua modalitate de fixare, pastrare si transmitere a Revelatiei divine este Sfanta Traditie Cuvantul traditie in limba latina inseamna predare, transmitere de unde si numirea Predanie ce i se da Traditiei In sens teologic, prin Traditie se intelege totalitatea adevarurilor revelate care nu se cuprind in Sfanta Scriptura, ci au fost predate prin grai viu de catre Mantuitorul si Sfintii Apostoli, fiind ulterior consemnate in scris si pastrate de sfanta Biserica pana in zilele noastre Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie Spre a intelege importanta si valoarea Traditiei, e necesar sa facem cateva precizari Modul de propovaduire al Mantuitorului si al Sfintilor Apostoli a fost predica orala, deci transmiterea Evangheliei prin grai viu Mantuitorul Hristos nu a lasat nimic scris, de asemenea si cei mai multi dintre Apostoli Asadar, scrierile Noului Testament nu sunt tratate de teologie si nici n’au fost scrise cu intentia de a cuprinde totalitatea invataturii propovaduite de Mantuitorul si de Sfintii Apostoli tuturor crestinilor de totdeauna, ci ele au fost scrise mai mult ocazional, spre a raspunde nevoilor celor carora le-au fost adresate, majoritatea lor fiind legate de anumite situatii si imprejurari locale Dat fiind faptul ca Sfanta Scriptura a fost scrisa mai mult ocazional, este de la sine inteles ca ea nu cuprinde intreaga invatatura revelata, o mare parte a acesteia ramanand nescrisa, dar fiind predata prin viu grai si pastrata de Biserica, ea purtand numele de Sfanta Traditie sau Predanie Din Sfanta Scriptura rezulta ca modul de propovaduire era “gura catre gura” Ceea ce trebuie insa retinut este ca invataturile transmise si pastrate in Sfanta Traditie au aceeasi valoare si importanta ca si cele cuprinse in Sfanta Scriptura deorece ele provin din aceeasi Descoperire dumnezeiasca Cele scrise de Sfantul Apostol Pavel tesalonicenilor dovedesc indiscutabil acest adevar: “Drept aceea fratilor stati neclintiti si tineti predaniile pe care le-ati invatat fie prin cuvant, fie prin epistola noastra”( Tes , ) Trebuie retinut si subliniat ca insasi Sfanta Scriptura a fost scrisa pe temeiul Sfintei Traditii, caci la inceput a fost numai Traditia si apoi s’a scris Scriptura ca oparte a acesteia Cea mai veche carte a Sfintei Scripturi a fost scria abia la anul , deci dupa un deceniu de propovaduire orala a Evangheliei lui Hristos de catre Apostoli iar scrierile Sfantului Apostol Ioan s’au scris abia la sfarsitul veacului I d Hr , Marcu si Luca si-au scris Evangheliile lor pe temeiul Sfintei Traditii care a existat mai inainte de afi fost scrisa vre’o carte a Noului Testament Aspectul statornic si dinamic al Traditiei Sfanta Traditie dumnezeiasca, apostolica(ca un ace cuprinde Revelatia dumnezeiasca ce ni s’a transmis si pastrat prin Sfintii Apostoli in chip nealterat) are doua aspect: un aspect statornic, in care Biserica recunoaste fondul Traditiei dumnezeiesti apostolice preluate de ea(delimitat in timp ca incepand la Cincizecime si tinand pana la moartea ultimului Apostol, fiind fixata apoi in scris de Biserica) si un aspect dynamic, in care Biserica, preluand Traditia apostolic si ramanand statornic in ea o dezvolta continuu dupa nevoile ei launtrice si exterioare, ca raspuns la problemele fiecarei epoci Monumente sau documente ale Sfintei Traditii: Sfanta Traditie s’a pastrat in epoca apostolic prin grai viu si in practica Bisericii, dar incepand cu veacul al II-lea, numeroase invataturi si practice ale ei au fost fixate sau consemnate de Biserica intr’o serie de monumente sau documente Aceste sunt: Hotararile Sinoadelor ecumenicesi particulare, Viata bisericeasca oglindita in datinile, obiceiurile si practicile sale Cultul divin oglindit in cartile de cult si indeosebi in cele trei Sfinte Liturghii Scrieri ale Sfintilor Parinti; Monumente de arta bisericeasca(inscriptii, arhitectura, picture, sculptura, monumente funerare, etc ) Marturisirile de credinta mai noi ale Bisericii, catehisme si alte lucrari in care se oglindeste traditia dinmica bisericeasca De subliniat este faptul ca scrierile anterioare in care s’au consemnat unele din invataturile Sfintei Traditii nu s’au scris sub inpiratia Sfantului Duh, deci ele nu au valoare de scriptura Criteriile Sfintei Traditii In decursul timpului, Sfintei Traditii i s’au adaugat false traditii ori false elemente, unele avand la temelie o pietate sau o evlavie exagerata a unora dintre crestini, iar altele , create in mod interest de catre unii dintre eretici, in scopul de a’si justifica pe baza Traditiei, invatatura lor gresita Biserica este in stare si in masura sa deosebeasca Traditia adevarata de traditile false Criteriul de deosebire a fost formulat de scriitorul bisericesc Vincentiu de Lerin(sec IV), care a precizat ca traditia adevarata consta “ in ceea ce s’a crezut totdeauna, pretutindeni si de catre toti” Asadar, ca urmare a acestui principiu, Traditia adevarata trebuie sa indeplineasca urmatoarele conditii: Ceea ce se gaseste in Traditie sa fi fost crezut totdeauna in Biserica, incepand cu Biderica Veche; Ceea ce se gaseste in Traditie sa fie crezut in toate Bisericile crestine de pretutindeni; Ceea ce se gaseste in Traditie sa fie la fel consemnat de catre Parintii si scriitorii bisericesti, de catre cea mai mare parte din ei Sfanta Traditie completeaza si lamureste Sfanta Scriptura de aceea fata de aceasta ea este completiva(ex: cele noua cete ingeresti, numirile si ordinea lor ierarhica, diverse ierugii in legatura cu Tainele, impartasirea copiilor indata dupa botez, invocarea sfintlor, cinstirea icoanelor si a moastelor…) si explicativa(colegialitatea apostolic, ierarhia bisericeasca sacramentala; nasii la botez si la nunta, ritualul savarsirii Tainelor, si in general intelegerea Sfintei Scripturi in lumina invataturii Sfintilor Parinti Deosebiri interconfesionale Biserica Ortodoxa si cea Romano-Catolica marturisesc impreuna ca forma de credinta si de viata crestina, se cuprinde in Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie Spre deosebire de acestea , Protestantii sustin ca unicul izvor al credintei si principiul formal al ei este Sfanta Scriptura, Traditia neavand nici o valoare dogmatica ci cel mult una istorica Unii dintre ei admit intr’o anumita masura traditia explicative, dar cu totii resping traditia completiva Dar si in privinta Sfintei Scripturi protestantii se deosebesc de ortodocsi si de romano-catolici Caci in timp ce Biserica Ortodoxa si cea Romano Catolica sustin ca numai autoritatea bisericeasca(Biserica Invatatoare) este in drept sa talcuiasca Sfanta Scriptura si aceasta numai in spiritul Traditiei, asadar, ele considera ca norma sau regula de credinta este invatura Bisericii, Sfanta Scriptura fiind numai un izvor al acesteia, protestantii sustin ca orice crestin are dreptul sa explice sau sa talcuiasca Sfanta Scriptura ea insasi fiind unicul izvor si unica norma de credinta, ea interpretandu-se singura Dar si intre Biserica Ortodoxa sic ea Romano-Catolica exista deosebiri in privinta modului de a concepe Traditia Biserica Ortodoxa sustine ca Traditia este invatura apostolica nescrisa , pastrata de Biserica in epoca Sinoadelor ecumenice(primele opt veacuri) care in parte a fost expusa si formulata official in hotararile acestor sinoade, la care Biserica n’a adaugat nimic Biserica Romano-Catolica, extinde Traditia, peste epoca celor sapte Sinoade ecumenice, incluzand in ea hotararile conciliilor ei asa-zise ecumenice, pana in zilele noastre, de asemenea multe bule sau hotarari papale Fata de acest mod de a intelege Traditia, Biserica Ortodoxa – dupa cum se exprima teologul grec Andrutsos- “este paznicul credincios si cuvios al Traditiei Biserica Apuseana se manifesta fata de Traditie mai mult ca un creator de traditie, transformand-o dupa vointa si nascocind multe ca sa impace cele noi cu cele vechi sis a innoade firul rupt de invatura apostolic…” Scriptura, Traditia si Biserica Traditia apostolica apare odata cu Biserica si Biserica odata cu Traditia apostolic Dar Scriptura ia fiinta dupa intemeierea Bisericii si, desigur, in sanul Bisericii si aceasta da garantie de la inceput ca Scriptura este o parte autentica a Traditiei Biserica se misca in interiorul Revelatiei, deci al Scripturii si Traditiei, iar Traditia e vie in Biserica Caci aceasta impletire intre Scriptura, Traditie si Biserica e rezultatul lucrarii Duhului Sfant, Duhul lui Hristos Criteriile Revelatiei autentice: minunile si profetiile Caracterul primordial al crestinismului este acela de religie revelata Dar in afara religiei crestine, exista si alte religii care pretind ca se intemeiaza pe revelatie Chiar si in istoria crestinismului intalnim numerosi eretici ca: Simon Magul, Menandru, Marcion, Montanus, Arie, Sabelie si altii care s’au dat pe sine mai mult sau mai putin ca organe ale Revelatiei, sustinand ca sub o forma sau alta au primit descoperiri de la Dumnezeu Din aceasta cauza, alaturi de Revelatia dumnezeiasca adevarata, au aparut false ori pretinse revelatii, de aceea, inca de timpuriu s-a simtit nevoia stabilirii anumitor semne dupa care sa se poata deosebi Revelatia adevarata de cea falsa Aceste semne se numesc criterii ale Revelatiei si ele sunt de doua feluri: interne si externe Criteriile interne Prin criteriile interne se inteleg acele fapte care provin din insusi continutul Revelatiei si la randul lor, ele sunt de doua feluri: Pozitive(ne arata ce trebuie sa cuprinda Revelatia) Negative(ne arata ce nu trebuie sa cuprinda o Revelatie) Criteriile externe Prin criteriile externe se inteleg acele semne ce rezulta din imprejurarile in care se face Revelatia precum si din faptele ce o insotesc Acestea sunt de doua feluri: Naturale(se refera la organul sau persoana prin care se face Revelatia, daca este om integru, moral sau este imoral…) Supranaturale – minunile si profetiile Minunile sunt fenomene sau fapte sensibile care se petrec in lumea noastra dar ele nu pot fi explicate pe temeiul legilor naturii, deoarece le depasesc pe acestea, si au un scop religios moral bine determinat, caci autorul lor este Dumnezeu , iar scopul lor este adeverirea Revelatiei Minunile sunt posibile autorul lor fiind Dumnezeu, doar suspenda, pentru moment , in cazurile respective, efectele sau puterea legilor naturii, care de altfel raman neschimbate, ele find dovada cea mai graitoare, mai sigura si mai convingatoare despre originea divina a religiei crestine Mantuitoru Hristos a vorbit iudeilor despre puterea doveditoare a minunilor Sale, prin divinitatea Sa: “Daca nu Ma credeti pe Mine, credeti lucrurilor Mele”(In , ) si “De n’as fi facut intre ei lucruri pe care nimeni altul nu le-a facut, pacat n’ar avea”(In , ) Profetiile sau Prorociile Prin prooroc sau profet se intelege o persoana care are darul de a vorbi despre cele ce se vor intampla in viitor, dar nu ca o prevedere sau o prezicere datorita perspicacitatii inteligentei sale, ci drept urmare a unei descoperiri pe care i-a facut-o Dumnezeu, iar proorocia sau profetia este vederea-inainte, prezicerea si anuntarea clara, lamurita, a unor evenimente care se vor intampla in viitor, prezicere care nu se datoreste unei prevederi pe cale naturala, ci este facuta prin descoperire dumnezeiasca DUMNEZEU UNUL IN FIINŢA ŞI LUCRĂRILE SALE Cunoasterea lui Dumnezeu Cunoasterea naturala si supranaturala Cunoasterea lui Dumnezeu si a lucrarilor Lui, se intemeiaza pe bunavointa Sa de a ni Se descoperi El Insusi ca fiinta spirituala, personala, pe de o parte, iar pe de alta parte pe posilbilitatea omului ca fiinta rationala de a intra in dialog, de a vorbi cu Dumnezeu(Fc , ) Si desi aceasta cunoastere are in continutul ei adevaruri tainice si necuprinse, ea este obiectiva si sigura pentru ca vine de la Dumnezeu, putandu’se ajunge la intelegerea ei prin credinta(Ev , ), la care adaugandu’se trairea ei prin asceza(eliberarea de patimi) si iubire, se poate patrunde in cuprinsul ei in buna masura, potrivit harului primit de la Dumnezeu, in parte chiar in viata aceasta, iar desavarsit in cer, prin vedere, prin intuitive, “fata catre fata” ( Co , ; Co , ) Dumnezeu este fiinta absoluta, existenta prin Sine Insăsi, posedand plenitudinea tuturor perfectiunilor, El fiind insasi perfectiunea Dumnezeu nu este doar un principiu abstract, ci fiinta personala cu toate atributele spirituale, constiinta, ratiune, simtire, vointa Din caracterul de fiinta absoluta al lui Dumnezeu rezulta ca numai El exista cu necesitate si ca tot ceea ce exista in afar de El este contingent, relativ, este operă a lui Dumnezeu Totul este de la Dumnezeu, numai raul, opusul binelui, nu este de la Dumnezeu ci e lipsa Lui Fiinta lui Dumnezeu este pur spirituala si mai presus de lume “ Dumnezeu este duh”(spirit) ne spune Mantuitorul(In , ) Spirit sau duh(suflet) are si omul, dar fiinta spirituala dumnezeiasca este infinit superioara spiritului omenesc, din care cauza ne aflam in imposibilitatea de a’L cunoaste pe Dumnezeu asa cum ne cunoastem pe noi si pe semenii nostri Ne putem insa inalta suletul spre Dumnezeu si putem sa’L cunoastem in masura in care El ni Se descopera si ne lumineaza mintea, indreptand’o spre El sis pre energiile Lui, fiind Creator, Proniator, Mantuitor, Sfintitor, Desavarsitor Cunosterea lui Dumnezeu si a lucrarilor Lui are o importanta cu totul deosebita, pentru ca prin ea se pune in lumina demnitatea noastra de fapturi rationale, purtatoare ale chipuluilui Dumnezeu, iar prin dreapta aplicare in viata a acestei cunoasteri se pune temei puternic fericirii in aceasta viata, asigurandu-se totodata fericirea si in viata viitoare, cea vesnica Pentru ca”viata vesnica aceasta este: ca sa Te cunoasca pe Tine, unul adevaratul Dumnezeu, sip e Iisus Hristos pe Care Tu L-ai trimis”, zice Mantuitorul catre Tatal(In , ) Pentru cunoasterea lui Dumnezeu si a energiilor si lucrarilor Lui(lucrari creatoare, proniatoare, mantuitoare, sfintitoare desavarsitoare, in nedespartita unitate cu Fiinta Lui dar prin care se face cunoscut si se comunica in afara Fiintei), doua cai ne sunt deschise: Calea naturala, numita si revelatie naturala(se numeste asa fiindca pleaca de la noi spre Dumnezeu, adica de la observarea naturii si a fenomenelor care se petrec in ea, toate considerandu-se ca avandu-si ultima cauza in lucrarea creatoare a lui Dumnezeu si astfel putandu-se atribui lui Dumnezeu insusiri corespunzatoare, ca: intelepciune, atotputernicie etc , intrucat totdeauna efectele arata sau spun mintii dornice de cunoastere ceva despre cauza care le-a produs ) Calea supranaturala de cunoastere pleaca de la Dumnezeu spre oameni, ea este cunoastere prin Descoperire sau Revelatie divina, incepand cu Revelatia din paradisul pamantesc, facuta primilor oameni, continuand in Vechiul Testament, prin patriarhi si prooroci si desavarsindu’se prin Insusi Fiul lui Dumnezeu intrupat, Iisus Hristos Cele doua cai, naturala si supranaturala, de cunoastere a lui Dumnezeu exista, fireste, dupa vointa dumnezeiasca si, ca urmare, stau in stransa si armonica legatura intre ele si niciodata in opozitie, ci sprijinindu-se si completandu-se reciproc, dar cea supranaturala este superioara celei natural, atat dupaintindere cat si dupa continut; si unite si bine intelese, ne ofera putinta ca sa ne dam seama in ce raport sta lumea cu Dumnezeu, sa apreciem dupa cuviinta indatoririle omului pentru a corespunde scopului in vederea caruia a fost creat, pastrandu-si si afirmandu-si demnitatea de purtator al chipului Creatorului sau, printr’o viata morala curate si inaintand cu vointa hotarata si cu ajutor haric pe drumul mantuirii si desavarsirii Tinand seama de toate acestea si rezumandu-le, retinem referitor la cunoasterea noastra despre Dumnezeu si lucrarile Lui, ca ea este: Nedeplina(pentru ca puterea noastra de cunoastere, ca si intoate privintele, este limitata, marginita, iar Dumnezeu este nemarginit in orice privinta ) Indirecta(pentru ca numai plecand de la observarea lumii si a lucrurilor din ea tragem concluzii cu privire la existenta, Fiinta si insusirile(atributele) lui Dumnezeu in lume toate fiind marginite iar la Dumnezeu toate nemarginite) Analogica sau prin comparatie pentru ca numai asa adica prin comparative cu lucrurile sau existentele din lume Putem sa-ll cugetam pe Dumnezeu, iarasi negand orice marginire a lui Dumnezeu Simbolica pentru ca numai prin imagini sau figure, adica prin simboluri, putem sa expunem sau sa formulam, noua insina ca si altora ideile si cunostintele despre Fiinta lui Dumnezeu, care ne ramane nepatrunsa in Sine Astfel, si Sfanta Scriptura Il numeste pe Dumnezeu ”lumina neapropiata( Tm , ), “foc mistuitor “(Evr , ), etc CUNOAŞTREA CATAFATICĂ ŞI APOFATICĂ Cunoasterea noastra despre Dumnezeu poate fi impartita dupa forma de exprimare in general, afirmativa(catafatica) sau negativa(apofatica) Astfel despre Dumnezeu afirmam ca este Cel viu si personal, ca este spirit absolut, ca are toate perfectiunile in sens absolute, ca este atotbun,, iubire, atotstiutor, atotintelept, atotdrept, atotputernic etc Acest chip de afirmare a adevarurilor despre Dumnezeu se numeste catafatism Cunoasterea apofatica se caracterizeaza prin negarea oricarei imperfectiuni in Dumnezeu, ceea ce, in fond, inseamna afirmarea tuturor perfectiunilor in El In transcendenta Fiintei Sale personale, Dumnezeu ramane necunoscut si necuprins “Prin cunoasterea apofatica, avem un fel de experienţă directă a prezenţei Lui tainice Aceasta se numeşte apofatică pentru că prezenţa tainică a lui Dumnezeu, experiată de ea, depăşeşte putinţa de definire prin cuvinte Dar această cunoaştere e mai adecvată lui Dumnezeu Totuşi, nu se poate renunţa nici la cunoaşterea raţională, catafatica Ceea ce spune ea trebuie să fie numai adâncit prin cunoaşterea apofatică Pentru pr Stăniloae, „cele două căi de cunoaştere nu se contrazic, nici nu se exclud, ci se completează” Cu alte cuvinte, experienţa apofatică a Divinului este o experienţă în care afirmaţiile şi negaţiile se completează reciproc, ambele conducând la o tot mai profundă adâncire în cunoaşterea misterului vieţii ” Cea mai inalta si mai cuprinzatoare cunoastere a lui Dumnezeu, este cea prinb adevarata credinta incalzita de iubire, coroana virtutiilor( Co , ) CUNOASTEREA LUI DUMNEZEU IN IMPREJURARILE CONCRETE ALE VIETII Cunoasterea prin afirmatii si negatii a lui Dumnezeu este mai mult o cunoastere intelectuala, iar in cunoasterea apofatica, prin smerenie si experienta duhovniceasca, fac progrese oamenii imbunatatiti, dar toti credinciosii Il cunosc pe Dumnezeu in imprejurarile concrete ale vietii lor(Pr D Staniloae) Pe Dumnezeu Il cunoaste fiecare credincios in actiunea providentiala a alui Dumnezeu cu el, prin care este condus in toate imprejurarile vieti sale, prin purtarea de grija a lui Dumnezeu, uneori harazindu-i-se bunuri, alteori privandu-l in chip pedagogic de ele Acest mod concret de cunoastere a lui Dunmezeu, prin calauzirea lui Dunmezeu este numit de Sf Maxim Marturisitorul pronie si judecata Cunoasterea lui Dumnezeu in imprejurarile concrete ale vietii este deci o cunoastere existentiala a lui Dumnezeu in raporturile Lui directe cu noi, cand experiem caracterul Lui personal si marea Sa iubire fata de noi, ca pe Creatorul, Proniatorul si Mantuitorul nostru Fiinta si lucrarile lui Dumnezeu Dupa Fiinta Sa, Dumnezeu este asolut transcendent, cu totul neimpartasibil si incognoscibil, iar in alta privinta, si anume, dupa lucrarile, Sale care izvorasc din fiinta Sa si coboara pana la noi, Dumnezeu este imanent, impartasibil si cognoscibil de noi Izvorand din Fiinta lui Dumnezeu, lucrarile sau energiile Lui sunt dumnezeiesti si indumnezeitoare, necreate si vesnice, distincte, dar nedespartite de Fiinta lui Dumnezeu Numirile lui Dumnezeu, ca viata, bunatate, intelepciune etc , sunt nume pa care noi le dam lucrarilor lui Dumnezeu, Fiinta lui Dumnezeu fiind mai presus de orice lucrare, ca una ce nu se epuizeaza in ele, si mai presus de orice nume Desi distincte, Fiinta si lucrarile lui Dumnezeu sunt una, de aceea se poate spune ca Dumnezeu este o lucrare, de ex , “Dumnezeu este iubire”( In , ), intrucat este manifestarea Fiintei divine si este nedespartita de ea Chiar daca Dumnezeu nu ni se impartaseste dupa Fiinta si ipostasurile Sale, ci numai prin lucrarile sale, acestea nefiind separate de Fiinta si ipostasurle divine, ele ne impartasesc totusi pe Dumnezeu Insusi, ne unesc cu El si ne indumnezeiesc dupa har Cei ce se invrednicesc sa se uneasca cu Dumnezeu, facandu-se un Duh cu El- cum zice Sf Ap Pavel:”cel ce se lipeste de Dumnezeu este un Duh cu El”( Co , ) – nu se unesc dupa Fiinta cu Dumnezeu Caci toti teologii maturisesc ca Dumnezeu nu se poate impartasi dupa Fiinta; iar unirea dupa ipostas este proprie numai Cuvantului, Dumnezeu-Omului Ramane deci ca cei ce se invrednicesc sa se uneasca cu Dumnezeu, se unesc dupa lucrarea sau energiile divine Deci Duhul Sfant, prin care cel ce se uneste cu Dumnezeu, se uneste de El, este si se numeste lucrarea necreata a Duhului Sfant, dar nu Fiinta lui Dumnezeu Atributele lui Dumnezeu Originea divino-umana a atributelor lui Dumnezeu Pornind de la faptul ca omul este creat dupa chipul lui Dumnezeu, bineinteles fara ca prin aceasta sa I se atribuie lui Dumnezeu tot ceea ce este propriu fiintelor create, toate marginite, teologia poate dupa chiar modelul izvoarelor Revelatiei, Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie, sa intrebuinteze numiri de functii si de atribute omenesti, pentru a descrie si explica atribute proprii ale lui Dumnezeu Se cere reamintit faptul ca Dumnezeu fiind personalitatea absoluta, El singur are toate atributele bune si nici unul din cele rele si, tot asa, ca noi necunoscand toateatributele lui Dumnezeu, ci numai pe acelea care ne-au fost descoperite sip e care le intelegem in parte numai, trebuie sa ne ferim de iluzia ca am patrunde prin cunoasterea noastra in Insasi Fiinta lui Dumnezeu, nemarginita si nepatrunsa in Sine Stim totusi ca Dumnezeu fiind unitatea absoluta, unul si de neimpartit, atributele Lui nu sunt deosebite de Fiinta dumnezeiasca , ci sunt una cu ea, in unitate desavarsita cu ea De aceea Il numim pe Dumnezeu nu numai bun, intelept, iubitor al adevarului, etc ci si ca El este insasi bunatatea, intelepciunea, adevarul, etc Împartirea atributelor dumnezeiesti O impartire general recunoscuta in teologie a atributelor lui Dumnezeu inca n’a reusit sa se formuleze In teologia Bisericii noastre se folosesc mai ales doua impartiri, deosebite intre ele prin premisele de la care pleaca Potrivit celei de a doua impartiri, adoptata in manual, atributele divine sunt: Naturale sau fizice (specifice naturii sau Firii dumnezeiesti absolute si infinite – aseitatea, spiritualitatea, atotprezenta, vesnicia, neschimbabilitatea, atotputernicia, unitatea) Intelectuale (specifice cunoasterii dumnezeiesti – atotstiinta, atotintelepciunea) Morale (specifice vointei dumnezeiesti – libertatea, sfintenia, bunatatea-iubirea, dreptatea, veracitatea, fidelitatea) Atributele naturale Sunt cele care apar ca specific naturii sau Firii dumnezeiesti, absoluta si infinita, necuprinsa, in contrast cu ceea ce observam in natura inconjuratoare Prin toate atributele divine natural se pune in evident unicitatea lui Dumnezeu si puterea Lui Aseitatea – existenta de Sine sau idependenta absoluta a lui Dumnezeu, inseamna, negativ, ca El nu este conditionat de nimeni si de nimic exterior Lui si, pozitiv, ca are in Sine Insusi totul pentru a exista, cu tot ce implica absolutul Lui “Dintre toate numele care I se dau lui Dumnezeu, cel mai corespunzator pare sa fie Cel ce este(Iş , - ), pentru ca el cuprinde intreaga existenta, ca o mare nemarginita si nesfarsita”(Sf Ioan Damaschin) Spiritualitatea – este insusirea lui Dumnezeu de a fi duh, spirit, deci nematerial, substantial, simplu, nevazut, perfect, rational, liber, in analogie cu sufletul omenesc, negandu-i-se toate marginirile acestuia si cu atat mai mult tagaduindu-i-se toate marginirile lumii, cum s’a aratat in cunoasterea apofatica Atotprezenta sau omniprezenta lui Dumnezeu este atributul prin care se exprima, negative, independent Sa in raport cu spatial; iar pozitiv, prezenta Sa peste tot in cele marginite Unitatea este atributul prin care se intelege existenta unica a Fiintei divine, deorece din punct de vedere logic nu se poate concepe existenta mai multor finite divine egale in putere si stapanire Dogma despre unitatea Fiintei divine isi are numeroase temeiuri in Sfanta Scriptura si in Sfanta Traditie Atributele intelectuale Cu privire la atributele intelectuale si morale in general este de notat ca la baza lor sta caracterul personal al lui Dumnezeu, deoarece numai o fiinta personala are constiinta, cugetare si libertate de hotarare, ca sa poata fi considerate purtatoare de insusiri rationale si morale Atotstiinta – este cunoasterea totala si desavarsita a lui Dumnezeu Totala, dupa cuprins, intrucat cunoaste tot din trecut, din prezent si din viitor, tot ceea ce exista sau ar putea sa existe, neputandu-se cugeta nimic care ar putea depasi sfera cunoasterii dumnezeiesti Altfel spus, Dumnezeu Se cunoaste pe Sine si toate cele din lume, din creatie peste limita de spatiu sau de timp Cunboasterea este desavarsita, dupa forma, intrucat este cunoastere vesnica, netemporala, in neintrerupt present, nu in etape, ci deodata, prin intuitive directa, nemijlocita, prin “vedere” directa Atotintelepciunea – este atributul prin care Dumnezeu cunoaste cele mai bune mijloace in vederea atingerii celor mai bune scopuri Intelepciunea este atribut intellectual, de cunoastere, si prin aceasta nu si de infaptuire, dar fara a se desparti cunoasterea divina de transpunerea ei in fapta, intre ele existand o continua interactiune Astfel, indeplinirea celor planuite de intelepciune nu este lucrarea intelepciunii prin ea insasi, ci este lucrarea vointei si puterii Atotintelepciunea apare ca premisa logica a atotputerniciei, iar atotputernicia ca factor realizator al planului intelepciunii lui Dumnezeu Atotputernicia reprezinta aspectul practice al atotintelepciunii, al intelectului divin iar intelepciunea pe cel theoretic al indeplinirii prin cunoasterea aratata in alegerea celor mai potrivite cai sau mijloace de indeplinire, de a ajunge la scop De aceea, in Sfanta Scriptura, intelepciunea si atotputernicia sunt amintite la un loc si ca impreunate Atributele morale Atributele morale: libertatea, sfintenia, iubirea, dreptatea, veracitatea(veridicitatea) si fidelitatea, pun si ele in lumina deosebita si in deosebite chipuri desavarsirea absoluta a lui Dumnezeu Libertatea absoluta , subinteleasa in aseitatea lui Dumnezeu, ca o forma de manifestare a aseitatii, a independentei absolute dumnezeiesti, este insusirea prin care se afirma absoluta neatarnare alui Dumnezeu fata de orice motiv exterior Lui, in tot ce cugeta, voieste sau lucreaza, Dumnezeu determinandu’Se exclusiv de la Sine si prin Sine in toate lucrarile Sale Sfintenia este acordul desavarsit al vointei lui Dumnezeu cu Fiinta Lui care este binele, sfintenia dumnezeiasca fiind sfintenie fiintiala si deosebindu-L pe Dumnezeu de tot ceea ce nu este El Iubirea este din punct de vedere moral, atributul prin care Dumnezeu Îsi revarsa sub diferite forme bunatatea asupra creaturilor, impartasindu’le bunuri de cea mai inalta valoare ce se poate cugeta si, prin aceasta, facandu-le partase la propria Sa fericire Conceptual, ca notiune, iubire inseamna daruire, bunatate revarsata asupra altuia, iar daca cel asupra caruia se revarsa bunatatea este lipsit, iubirea ia numele de mila In porunca iubirii lui Dumnezeu si a aproapelui se cuprind “toata legea si prorocii”(Mt , - ) Dreptatea lui Dumnezeu inseamna, pe de o parte, perfecta conformitate in toate lucrarile Lui cu vointa Lui cea sfanta, iar pe de alta parte, adica in intelesul obisnuit noua, cel juridic, ea este vointa permanenta si prin nimic abatuta de a da fiecaruia ceea ce i se cuvine si de a nu pagubi pe nimeni Dreptatea si sfintenia lui Dumnezeu stau in stransa legatura, fara a se confunda si fara a se desparti, amndoua fiind manifestari ale aceleiasi Fiinte neimpartibile nici in Sine si nici ca atitudine fata de ordinea morala Dupa chipul de manifestare, de activitate judecatoreasca, dreptatea dumnezeiasca are doua aspecte: de rasplatire si de pedeapsa Ca rasplatitoare, dreptatea este recompensarea virtutii celor vrednici, dupa masura vredniciei; iar ca pedeapsa, ea este sanctionare sau impunere de pedepse corespunzatoare gravitatii pacatelor sau greselilor savarsite si urmarilor acestora Veracitatea si fidelitatea Veracitatea(veridicitatea) este atributul prin care Dumnezeu Se arata ca descoperitor si impartasitor al adevarului catre creaturile Sale, neputand exista nimic care Sa-l abata de la adevar, El fiind Însusi Adevarul absolut DUMNEZEU ÎNTREIT ÎN PERSOANE Descoperirea Sfintei Treimi in Sfânta Scriptură Dogma Sfintei Treimi este adevarul de temelie al invataturii crestine, proprie si caracteristica crestinismului, ea stand la baza tuturor marturisirilor de credinta ale Bisericii, si, totodata conditionand intreaga ordine morala crestina, personala si sociala, la temelia careia sta, ca principiu si ca ideal suprem, comuniunea iubirii intratrinitare divine Iar ca drum de urcat spre aceasta comuniune, deci spre desavarsire si fericire, este trairea iubirii de Dumnezeu si de semenii nostri, caci in iubirea de Dumnezeu si aproapele se cuprind “ toata legea si prorocii” (Mt , ) Cuprinsul dogmei Sfintei Treimi consta in afirmarea de baza a credintei, anume ca Dumnezeu este unul in Fiinta si intreit in Persoane: Tatăl, Fiul si Duhul Sfânt Sfanta Treime nu S-a descoperit deodata si in intregime, ci in decurs de multe veacuri si nu in acelasi grad si in aceleasi forme, ci diferit: ca preinchipuire, prefigurare, in unele religii pagane, desigur nu prin Revelatie supranaturala; treptat si nedeplin in Vechiul Testament, dar prin Revelatie supranaturala; deplin in Noul Testament, prin Însusi Dumnezeu intrupat Formularea dogmei Sfintei Treimi si precizarea terminologiei trinitare Invatatura descoperita despre Sfanta Treime, propovaduita si marturisita totdeauna de Biserica, primeste o formulare oficiala, autoritara si definitiva, la Sinoadele I si II ecumenice, cu prilejul condamnarii ereziei lui Arie si Macedonie Sinodul I ecumenic de la Niceea( ), ccombatandu-l pe Arie care nega dumnezeirea si egalitatea Fiului cu Tatal, invata ca Fiul este Dumnezeu adevarat din Dumnezeu adevarat, nascut din veci din Tatal, adica din fiinta Tatalui,, ca lumina din lumina, si prin aceasta, egal si de o fiinta cu Tatal, prin care toate s’au facut, avand deci aceleasi insusiri si lucrari ca Tatal Dar Sinodul I ecumenic condamna si direct erezia, anatemizandu-I pe toti cei care invata ca a fost un timp cand Fiul nu era, ca Tatal exista inainte de Fiul, care a fost creat in timp din nimic sau dintr’o substanta straina de cea a Tatalui Intrucat dupa Sinodul I ecumenic arienii si-au indreptat atacul impotriva Duhului Sfant, negandu-I dumnezeirea, Sinodul II ecumenic de la Constantinopol( ), combatandu-l pe Macedonie, care afirma la fel ca si Arie despre Fiul, ca Duhul Sfant este o creatura a Fiului, mai mic chiar decat Fiul si supus Fiului, si deci inferior si subordonat Tatalui si Fiului, invata deofiintimea si egalitatea Duhului Sfant cu Tatal si cu Fiul si prin aceasta Dumnezeirea Duhului Sfant Formularea dogmei Sfintei Treimi de catre Sfintii Parinti a fost strans legata si de catre precizarea si lamurirea terminologiei trinitare Pentru a exprima dogma despre „Dumnezeu unul în Fiinta si întreit în Persoane”, in cele doua aspecte ale sale, s’au folosit de o serie de termeni luati din filozofia greacă sau latină, ca unitate, treime, fiinţă, esenţă, natură, fire, substanţă, ipostas, persoană a căror sens l-au precizat apoi mai bine chiar decât in uzul din filozofia antică Au fost multe controverse in Biserică, până s-a stabilit definitiv ce anume trebuie sa se înţeleagă prin fiecare din ei Aceiasi termeni erau folosiţi de unii pentru a exprima Fiinţa divină iar de alţii Persoanele dumnezeiesti Abia mai târziu s-a stabilit sensul, general acceptat in Biserică, al termenilor ousia, fisis,esenţă, care se referă la Fiinţa divină, ipostasis, prosopon sau persoană la Persoanele treimice Persoanele Sfintei Treimi (Însuşiri speciale, distincţii şi antinomii) Persoanele Sfintei Treimi: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, sunt Persoane reale si, ca atare, deosebite una de alta, având fiecare însuşiri personale proprii prin care se deosebesc ca Persoane, Se disting, neputându-se confunda una cu alta deşi fiecare Persoană dumnezeiască are întreaga Fiintă divină care nici nu Se împarte, nici nu Se desparte, fiind vesnic una şi aceeaşi Persoanele Sfintei Treimi Se disting sau Se deosebesc dupa chipul sau modul in care au sau posedă Fiinţa divină întreagă, mod care duce la distincţie între Ele, nota deosebitoare între Persoane, sau proprietate personală internă, proprie fiecărei Persoane în parte Astfel, Tatăl este nenăscut si nepurces, Fiul este născut, Duhul Sfânt este purces, fără ca prin aceasta precizare, sigura, fiindu-ne revelată, să putem cugeta şi spune că am fi pătruns taina treimică Este exclusa orice subordonare a Persoanelor divine între Ele după întâietate, autoritate putere sau demnitate, Persoanele fiind egale datorită unităţii fiinţiale dumnzeieşti pe care fiecare Persoană o are intreagă dimpreună au toate atributele dumnezeieşti Deosebirea între Persoanele Sfintei Treimi este personală, nu fiinţială, anume: Tatăl din Fiinţă naşte veşnic pe Fiul şi pucede pe Duhul Sfânt, Tatăl fiind astfel nenăscut şi nepurces, Fiul născut si Duhul Sfânt purces, fără a se altera în nici un fel perfecta unitate fiinţiala dumnezeiască Aceste sunt însuşiri personale interne numite si proprietăţi, pe lângă acestea Persoanele Sfintei Treimi se disting ître Ele şi prin ceea ce Li se atribuie personal în activitatea dumnezeiască externă, adică în afara Fiinţei, în lume: creaţie, mântuire, sfinţire Acestea sunt lucrari în extern ale Persoanelor divine, lucrări numite obişnuit predicate, spre a nu se confunda cu proprietăţile, care sunt însuşiri personale interne Astfel, Tatăl este Creatorul, Fiul – Mântuitorul, Duhul Sfînt – Sfinţitorul, Mângâietorul, Desăvârşitorul, deşi Acelaşi Dumnezeu este totul în toate, „pentru că de la El şi prin El şi întru El sunt toate”(Rm , ) Antinomii(o contradictie aparent insolubilă intre două teze, care se exclud reciproc, dar putându-se demonstra fiecare în parte si care nu se exclud una pe alta) in dogma Sfintei Treimi sunt mai ales în ceea ce priveşte raportul dintre Fiinţă şi Persoane, adică: În fiecare Persoana divină: Tatăl, Fiul, Duhul Sfânt, Se află întreaga Fiinţă a Lui Dumnezeu, fără ca prin aceasta să se împartă Fiinţa dupa Persoane, Persoanele ramânând distincte fără împărţirea Fiinţei Cele trei Persoane sunt veşnice, fără inceput şi fără sfârşit, existând deodată, cu toate că Tatăl naşte pe Fiul şi purcede pe Duhul Sfânt, ca şi cum s-ar presupune o prioritate, o întâietate a Tatălui Veşnice fiind Persoanele, deci cu totul in afara oricărei raportări la timp, nu se poate cugeta nici început, nici sfârşit, veşnicia fiind un prezent continuu, de unde rezultă ca Fiul se naşte mereu si că Duhul Sfânt purcede mereu Ţinând seama de toate acestea, nu putem spune că dogma Sfintei Treimi este neratională sau antiratională, ci că este supraraţională sau supralogică Raportul dintre Persoanele Sfintei Treimi Perihoreză şi apropiere Continutul dogmei Sfintei Treimi, exprimat in forma scurtă: Dumnezeu este unul în Fiinţă şi întreit în Persoane: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, are o densitate şi o adâncime tainică fără egal in credinţa noastră, de unde greutatea unei analiye teologice deplin mulţumitoare a conţinutului ei din punct de vedere al înţelegerii noastre, conţinut care nu poate fi asemanat cu nimic din cele ale lumii create Raportul dintre Persoanele Sfintei Treimi poate fi înfăţişat după mai multe aspecte, ca: Al dumnezeirii Persoanelor, Al distincţiilor dintre ele, Al comuniunii intratreimice, Al intrepătrunderii Persoanelor, Al lucrărilor dumnezeieşti atribuite uneori întregii Sfintei Treimi, alteori uneia dintre Persoane Dumnezeirea Tatălui nu este contestată de nimeni dintre cei ce cred, chiar şi eretici fiind, Tatăl fiind general afirmat ca Dumnezeu , „atotţiitorul, făcătorul cerului şi al pământului, văzutelor tuturor şi nevazutelor”, şi aşa în toate mărturisirile de credinţă, în cult şi în rugăciuni, ca Tată al tuturor Dumnezeirea Fiului , ca Persoana deosebită de Tatăl, numit fiind Fiu este afirmată în multe locuri din Sfânta Scriptura, fie direct, fie indirect Tot aşa dumnezeirea Duhului Sfânt, este afirmată cu claritate, direct sau rezultând din contextul Sfintei Scripturi Şi mărturiile Sfintei Tradiţii sunt clare cu privire la dumnezeirea Duhului Sfânt, mărturii încă de dinaintea Sinodului II ecumenic în care s-a formulat dogma despre dumnezeirea Duhului Sfânt Aşa sunt: vechile simboluri de credinţă, doxologia mică, rugaciunea de seară ”Lumina lina”, săvârşirea Botezului în numele celor trei Persoane dumnezeieşti, ca şi mărturiile Părinţilor bisericeşti din acea vreme Meditaţia asupra comuniunii de existenţă şi viaţă a Persoanelor treimice, comuniunea divină intratrinitară, arată desăvârşita unitate fiinţială dumnezeiască, nealterată in nici un fel prin deosebirea dintre Persoane, întrucât această deosebire arătată în proprietăţile Persoanelor(Tatăl nenăscut, Fiul născut, Duhul Sfânt purces) nu este fiinţială ci personală Tatăl este şi rămâne în Fiul şi în Duhul Sfânt, Fiul este în Tatăl şi în Duhul Sfânt, Duhul Sfânt este în Tatăl şi în Fiul Aceasta împreună-existenţă, coexistenţă a persoanelor dumnezeieşti, împreună-locuire în înţelesul de a fi una în alta, fiecare in celelalte, fără amestecare, teologia o numeşte perihoreză, care îseamnă întrepătrundere reciprocă Perihoreza exprimă atât unitatea cât si trinitatea lui Dumnezeu Unitatea pentru că Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt au aceeaşi Fiinţă, una şi unică, identică, neâmpărtită şi neâmpărţibilă între Persoane; trinitatea, pentru că Fiinţa cea una şi neâmpărţibilă este afirmată ca subzistând, adică menţinându-Se întreagă nu într-o singură Persoană ci în trei Persoane reale, deosebite ca Persoane, deşi fără a se impărţi sau repeta de la o Persoană la alta Astfel, dată fiind identitatea de fiinţă neîmpărţibilă, cele trei persoane care o au întreagă fiecare nu pot fi cugetate altfel decât existând în perihoreză adică întrepătrunzându-se În cugetarea teologică asupra raportului dintre Persoanele Sfintei Treimi, perihoreya corect înţeleasă se impune ca factor explicativ fără de care se cade în erezii antitrinitare(gnosticism, tetrateism, triteism, sabelianism) După perihoreză un alt aspect important al raportului dintre Persoanele Sfintei Treimi este cel numit apropiere, numire care se referă la faptul că, uneori, se atribuie unei Persoane divine, o insuşire sau o lucrare externă ce aparţine, real şi deplin şi celorlalte doua Persoane, dar este afirmată ca şi cum i-ar fi proprie Persoanei Căreia i se atribuie Atribuirea aceasta, adică apropierea, nu se face prin excluderea celorlalte Persoane de la ceea ce se atribuie uneia dintre Ele, ci doar atât că ceea ce este comun Persoanelor se atribuie uneia dintre Ele, fără ca prin această atribuire să înceteze de a fi şi rămâne comun Tot cu privire la raportul dintre Persoanele Sfintei Treimi, anume la distincţia dintre Ele, se cuvine să se sublinieze că însuşirile personale interne, anume proprietaţile(Tatăl nenăscut şi nepurces, Fiul născut, Duhul Sfânt purces), nu se pot comunica de la o Persoană la alta Erezile antitrinitare Monarhianismul – susţine existenţa unui singur Dumnezeu(monos- unul singur, arhin – a conduce, a domni), in El neputând exista pluralitate Persoanele Sfintei Treimi sunt confundate una cu alta si considerate ca moduri de manifestare ale aceleiaşi Persoane dumnezeieşti Cei ce considera Persoanele ca puteri se numesc monarhieni dinamici, iar cei ce le consideră ca moduri de manifestare se numesc monarhieni modalişti sau patripasieni(de la pater passus est=tatăl a suferit) Subordinaţianismul – ca opinie teologică greşită, subordinaţianismul a apărut în veacul al II-lea, ca erezie însă, apare numai în veacul IV, sub forma arianismului si macedonianismului, care au produs numeroase si însemnate tulburări în Biserică Arianismul Autorul celei mai puternice şi mai răspândite erezii subordinaţianiste a fost preotul Arie din Alexandria, cleric cult, cu talent oratoric si poetic, dar razvrătit şi lipsit de caracter Iată rezumatul invaţaturii sale: Singurul Dumnezeu Tatăl este principiul necreat, căci însăşi numirea de Tată arată întâietatea faţă de Fiul Fiul e cea dintâi creatura a Tatălui, dar nu din Fiinţa Tatălui, ci din nimic, prin voinţa Tatălui, ca o creatură din cele ce nu erau Fiul a fost creat nu din veşnicie, ci în timp, deci a fost un timp când Fiul nu era, nu exista El nu este deci Dumnezeu adevărat, ci o simplă creatură, care după Fiinţă este străină Tatălui şi se deosebeşte de El Fiind cea dintâi şi cea mai perfectă creatură a Tatălui, e şi cea mai apropiată de Tatăl, deorece e creatura direct a Lui Deşi creatură marginită şi imperfect, faţă de celelalte creature are mai multe prerogative, de aceea poate fi numit Fiul lui Dumnezeu, deşi e numai creatură După Dumnezeu Tatăl, lui I se cuvine cinstea cea mai mare Scopul pentru care Dumnezeu l-a creat este crearea lumii, fiindcă Dumnezeu Cel Preaînalt nu putea crea lumea fără ajutorul unei fiinţe intermediare Cu toate incercările episcopului Alexandru al Alexandriei de a-l convinge pe Arie să se lepede de învăţătura sa, acesta n-a voit nicidecum să o renege, de aceea, la anul , sinodul convocat de episcope l-a excomunicat Părăsind Egiptul, Arie şi-a câătigat numeroşi apărători şi adepţi chiar preintre episcopii din Răsărit răspândindu-şi şi pe aici învăţătura sa S-a ajuns astfel ca Biserica de Răsărit să fie împărţită in două tabere: una care combătea si una care susţinea arianismul Împăratul Constantin Cel Mare a convocat la anul sinodul de la Niceea, la care au luat parte episcopi din întreaga lume creştină Sinodul a condamnat învăţătura lui Arie şi a definit dreapta învăţătură: Fiul e Dumnezeu adevărat, născut din veci din Tatăl, fiind consubstanţial sau deofiinţă cu Tatăl Macedonianismul După sinodul de la Niceea( ) arienii au văzut în Duhul Sfânt, prima creatură a Fiului Cel mai de seamă repreyentant al ereziei” duşmanilor Sfântului Duh” a fost episcopul caterisit de la Constantinopol, semiarianul Macedonie, iar după moartea lui , episcopul Nicomidiei, Maratoniu Fiincă ei şi adepţii lor negau divinitatea Duhului Sfânt , au fost numiţi pnevmatomahi, adica luptători împotriva Duhului Sfânt Împăratul Teodosie cel Mare a convocat sinodul II ecumenic de la Constantinopol( ), la care au fost prezenţi de episcopi Sinodul a anatematizat pe adepţii mai multor ereyii antitrinitare, sfârşind cu pnevmatomahi Au fost alcătuite ultimele cinci articole din Simbolul Credinţei, din care cel dintâi cuprinde dreapta învăţătura despre Duhul Sfânt, prin aceasta încheindu-se fixarea învăţăturii de credinţă în Simbolul niceo-constantinopolitan, în douăsprezece articole Articolul referitor la Duhul Sfânt(articolul ) e formulat astfel: „Şi întru Duhul Sfânt, Domnul de viţă făcătorul, Care de la Tatăl purcede, Cela ce împreună cu Tatăl şi cu Fiul este închinat şi mărit, Care a grăit prin prooroci” Triteismul Făuritorul acestei erezii a fost filozoful alexandrin Ioan Filipon(sec IV) fapt pentru care triteismul se mai numeşte şi filoponism Triteismul concluzioneză existenţa a trei Dumnezei El separă astfel Persoanele, făcându-le entitaţi cu totul deosebite, în care fiinţa divină se repetă Pentru combatera acestei erezii, Biserica n-a luat hotărâri special, deoarece ele erau combătute prin învăţătura cuprinsă in Simbolul niceo-constantinopolitan Unitarianismul(unitarienii sau socienii) Înlăuntrul diverselor ramuri ale protestantismului au aparut personae izolate care au negat dogma Sfintei Treimi Unul dintre acestia a fost Faust Socinus(† ) din Polonia După numele lui adepţii săi sau numit socieni, iar dupa învăţătură unitarieni , întrucât susţin că Dumnezeu este o singură Persoană: Tatăl Filioque combaterea lui Spre deosebire de Biserica Ortodoxă, Biserica Romano-Catolică, pe temeiul unor speculaţii ale Fericitului Augustin, a început să înveţe, din veacurile V – IV, că Duhul Sfânt purcede şi de la Fiul, pentru ca mai târziu să introducă adaosul „Filioque” şi în Simbolul Credinţei( ) Pentru prima oară această învăţătură a apărut în Spania, prin hotărârea unui sinod de la Toledo, care afirma: „Paracletus a Patre Filioque procedens”(Mângâietorul purcezând de la Tatăl şi de la Fiul) Biserica din Răsărit n-a luat cunostinţă de această rătăcire decât mult mai târziu(în urma unui pelerinaj la locurile sfinte a unor călugări galicani care au cântat intr-o biserică din Ierusalim Crezul cu adaosul „ şi de la Fiul” Din aceasta cauză în biserică s-au produs sminteli şi dezordini, încât călugării au fost siliţi să părăsească Ierusalimul Ei s-au plâns episcopilor de cele întâmplate, iar aceştia l-au incunoştiinţat pe papa La anul , papa în înţelegere cu Carol cel Mare au convocat un sinod la Aachen(Aquisgram) care luând în dezbatere cauza, a găsit că adaosul „Filioque” este bine făcut iar hotărârea au supus-o spre aprobare scaunului papal de la Roma Papa Leon al III-lea a respins însă adaosul şi a pus să se graveze pe două plăci de aramă textul Simbolului Credinţei în greceşte şi latineşte, fără adaosul „Filioque”, plăci care au fost fixate pe un perete al bisericii Sfântul Petru din Roma Nici Sfânta Scriptură nici Sfânta Tradiţie nu oferă vreun temei adaosului „Filioque” din Crez, el fiind cu totul nejustificat din punct de vedere dogmatic si scripturistic Biserica Ortodoxă îl respinge nu numai din aceste motive, ci şi pentru faptul că a fost introdus în Simbol, nu doar fără aprobarea vreunui Sinod ecumenic, ci chiar împotriva unei hotărâri a Sinodului III ecumenic(Efes, la anul ) Această hotărâre opreşte orice adaos la Simbolul niceo-constantinopolitan, iar preşedintele acestui sinod, Sfântul Chiril al Alexandriei, i-a scris episcopului Ioan de Antiohia că nimănui nu i se permite „să schimbe vreun cuvânt din cele ce se găsesc acolo, sau să calce vre-o silabă” Prin introducerea ulterioară a acestei inovaţii dogmatice în Crez, Biserica Romano-Catolică a deschis, pe de o parte calea unei vehemente şi continue polemici între Biserica de Răsărit şi cea de Apus, iar pe de altă parte – cea ce a fost mai dureros – a adus o importanta contribuţie la deybinarea şi ruperea unitaţii Bisericii DUMNEZEU CREATORUL Crearea lumii în general După lucrarea sau acţiunea in exterior a Persoanelor Sfintei Treimi, însuşirea externă a Tatălui este cea de Creator, deoarece Lui I se atribuie în mod special crearea lumii Este însă adevărat că şi celelalte doua Persoane ale Sfintei Treimi au participat la creaţie Poate tocmai fiindcă se ia în considerare şi activitatea Fiului şi a Duhului Sfânt, ori de cţte ori se vorbeşte despre crearea lumii, se spune simplu: Dumnezeu a creat lumea, fără să se specifice Persoana căreia i se atribuie creaţia După învăţătura creştină, Dumnezeu a creat lumea din nimic, caci însuşi termenul a crea(în ebraică bara), prin care se arată activitatea lui Dumnezeu în raport cu lumea înseamnă a aduce ceva de la nefiinţă la existenţă Această învăţătură despre creaţie, întemeiată pe Revelaţie, este specifică religiei creştine şi celei mozaice, deorece îşi are temeiul atât în Noul Testament cât şi în Vechiul Testament Spre deosebire de iudaism şi creştinism, celelalte religii şi sisteme filozofice susţin alte concepţii cu privire la originea lumii: Panteismul – susţine că Dumnezeu şi lumea formează o singuraă realitate, substanţa lumii fiind Dumnezeu, sau că lumea e o emanaţie din Dumnezeu(panteismul emanaţionist) Dualismul – susţine două principii care stau la baza existenţei: unul de natură spirituală şi altul de natură materială, ambele existente din veşnicie Materialismul – afirmă că lumea este prin natura ei materială, că materia este necreată şi veşnică, iar tot ce se petrece în lume se desfăşoară potrivit unor legi inerente materiei, care sunt eterne şi neschimbabile În legătură cu crearea lumii, învăţătura creştină susţine următoarele : Lumea a fost creată de Dumnezeu din nimic, prin puterea cuvântului Său Ea are un început şi va avea un sfârşit, deci ea nu este veşnică Lumea este creată în timp sau mai exact odată cu timpul, căci timpul începe odată cu începutul creaţiei, iar Dumnezeu există din veşnicie, deci dinaintea timpului Planul de creare a lumii există la Dumnezeu din veşnicie pentru că Dumnezeu este veşnic Dacă Dumnezeu a creat lumea potrivit planului Său din veşnicie, desigur că în acest plan se cuprinde şi scopul pentru care a fost creată Acest scop poate fi din două puncte de vedere, şi anume: a) al Creatorului; b) al creaturii Din punctul de vedere al Creatorului, lumea a fost creată pentru ca Dumnezeu sa-şi manifeste perfecţiunile Sale şi îndeosebi atotputernicia, bunătatea şi iubirea Sa căci întreaga creaţine este o manifestare a desăvârşirii, atotputerniciei si bunătăţii lui Dumnezeu Din punct de vedere al creaturii, Dumnezeu a voit să-i împărtăşească acesteia bunătăţile Sale, hărăzind creaturilor raţionale şi în mod special omului binele şi fericirea Toate creaturile cunoscând perfecţiunea, atotputernicia şi bunătatea lui Dumnezeu, Îi dau Acestuia slava, premărirea lui Dumnezeu aduce cu sine fericirea, iar dobândirea fericirii îl face pe om să aduca slavă şi mulţumire lui Dumnezeu, adică să-L preamărescă În calitate de fiinţă atotputernică, atotpefectă şi atotbună, Dumnezeu a creat lumea în ansamblu ei ca o creatura buna Învăţătura creştină susţine că nici răul fizic, nici răul moral nu sunt opera lui Dumnezeu şi răul nici nu există din veşnicie ca un principiu de sine stătător Răul provine din reaua întrebuinţare a libertăţii de către om, el singur fiind responsabil de alegerea sa După învăţătura creştină, creaţia cuprinde două părţi bine distincte: lumea nevăzută sau spirituală şi lumea văzută sau materială Crearea lumii nevăzute Prin lumea nevăzută sau spirituală se înţelege lumea îngerilor Cuvântul înger înseamnă sol, crainic, vestitor, trimis aceasta este funcţiunea pe care ei o îndeplinesc, în iconomia mântuirii, anume de a face cunoscută oamenilor voia lui Dumnezeu, de a le trimite mesaje acestora În înţeles propriu, îngerii sunt fiinţe spirituale, personale, mărginite, dar superiore oamenilor, create de Dumnezeu pentru a-I fi „duhuri slujitoare”, adică trimişi ai lui Dumnezeu către oameni, pentru a le vesti acestora voia Sa Despre existenţa îngerilor avem nenumărate dovezi atât în Vechiul cât şi în Noul Testament, de asemenea şi în Sfânta Tradiţie Originea Îngerilor Biserica a învaţat totdeauna că îngerii, asemenea întregii creaturi, au fost creaţi de Dumnezeu din nimic Deşi nicăieri în Sfânta Scriptură nu se arată când au fost creaţi îngerii, Sfinţii Părinţi au convingerea că ei au fost creaţi de Dumnezeu înaintea lumii văzute Unii dintre ei, ca Sfântul Vasile cel Mare şi Sfântul Dionisie Areopagitul vorbesc de crearea îngerilor mai presus de timp, într-o stare anterioară creaţiei lumii Natura şi funcţia îngerilor Îngerii sunt fiinţe de natură spirituală În privinţa însuşirilor, ei au raţiune, simţire şi voinţă, despre ei spunându-se că văd faţa lui Dumnezeu; împlinesc voia Tatălui ceresc; dau preamărire lui Dumnezeu; se bucură pentru întoarcerea păcătoşilor; primesc descoperiri cu privire la iconomia tainei celei din veac ascunse în Dumnezeu; grăiesc către oameni şi îi învaţă În comparaţie cu oamenii, îngerii sunt fiinţe superioare acestora atât în putere cât şi în cunostinţă şi vârtute, psalmistul numindu-i „puternici în vârtute” Fiind fiinţe spirituale, ei sunt nemuritori, n-au trebuinţă de hrană, n-au gen, de asemenea nu sunt supuşi ispitelor şi slăbiciunilor omeneşti Cu toate că sunt spirite superioare omului, ei sunt totuşi fiinţe mărginite, deorece sunt creaturi Ca soli sau mesageri către oameni ei pot străbate spaţiul cu viteza gândului, dar nu au însuşirea atotprezenţei, pe care numai Dumnezeu o are În privinţa cunoştinţei, ei de asemenea sunt superiori oamenilor, cunoscând nu numai cele prezente şi trecute, ci şi cele viitoare, fără să posede însă atotştiinţa De asemenea, ei pot face lucruri care nu stau în puterea omului, dar minuni nu pot face decât din încredinţarea lui Dumnezeu Scopul creării îngerilor a fost premărirea lui Dumnezeu şi împlinirea voii Sale, dar în acelaşi timp şi propria lor fericire, având să slujească şi ca mijlocitori între Dumnezeu şi oameni Acest scop l-au împlinit la început toţi îngerii, până când o parte din ei au căzut, după care numai îngerii cei buni au rămas să-l împlinească Aşadar, slujirea îngerilor buni este de a-L mări pe Dumnezeu, de a-L iubi, de a-L sluji, de a-I împlini voia în calitate de mesageri ai Lui În raport cu oamenii, slujirea lor este de a le face cunoscută voia lui Dumnezeu, de a le aduce mesaje din partea Lui, de a-i povăţui spre bine, de a le fi oamenilor păzitori spre a-i feri de rău, precum şi de a fi mijlocitori către Dumnezeu pentru oameni, ducând rugăciunile acestora către tronul ceresc Biserica ne învaţă ca fiecare om are îngerul său păzitor La fel, fiecare Biserică, fiecare aşezare omenească, fiecare ţinut, fiecare ţară are îngerul său păzitor Numarul şi ierarhia îngerilor Referindu-se la numarul îngerilor, Sfânta Scriptură foloseşte diferite numiri spre a arăta multimea lor, dar nicăieri numărul lor nu este precizat, toate aceste numiri arătând că numărul lor este foarte mare Sfinţii Părinţi spun ca numarul lor este infinit Nu putem deduce numărul îngerilor nici din faptul că fiecare om are îngerul lui păzitor, deoarece în paza unui înger pot fi mai mulţi oameni deodată Este de presupus că numărul lor a rămas acelaşi după cădereacelor răzvrătiţi, căci n-avem dovezi că Dumnezeu a creat alţi îngeri în locul acelora De asemenea ei fiind spirite nu se înmulţesc, nici nu mor, numărul lor rămânând acelaşi După Sfânta Scriptură şi după cele cuprinse în scrierea „Despre ierarhia cerească” a Sfântului Dionisie Areopagitul, îngerii se împart în nouă cete, grupaţi în trei triade sau clase, în ordinea lor ierarhică: Scaunele, Heruvimii, Serafimii; Domniile, Stăpâniile, Puterile; Începătoriile, Arhanghelii, Îngerii În aceată ordine, cetele îngereşti stau in jurul tronului ceresc, cei din prima triadă fiind pe cel mai înalt plan, care iau cunoştinţă în mod direct de voia şi mesajele divine, comunicându-le celorlalţi din celelalte clase Starea morală a îngerilor Ca fiinţe spirituale create, îngerii au aceleaşi însuşiri spirituale ca omul, şi anume: raţiune, simţire şi voinţă liberă, pe care au exercitat-o şi întărit-o în bine; de aceea ei sunt fiinţe superioare omului Fiind însă creaturi, sunt totuşi fiinţe mărginite în toate privinţele Păcatul îngerilor, cel dintâi păcat din lume, a fost pur spiritual şi a constat în răzvrătirea împotriva lui Dumnezeu din cauza mândriei Îngerii cei răi sau diavolii Folosindu-se rău de libertatea lor ţi răzvrătindu-se împotriva lui Dumnezeu, din mândrie, o parte din îngeri au fost izgoniţi din cer, ajungând astfel îngeri răi sau diavoli Numele de îngeri răi li s-a dat deoarece ei nu voiesc şi nu fac niciodată binele, ci numai răul Îngerii răi sau diavolii, sunt finţe personale şi reale, ca şi îngerii buni Nu se ştie când au căzut îngerii răi din starea originară, dar este de presupus că nu îndată după crearea lor Se poate spune însă cu certitudine, pe temeiul cuvintelor Mântuitorului: Voi sunteţi fii ai diavolului Acela de la început a fost ucigător de oameni şi în adevăr n-a stătut”(In , ), că ei au căzut mai înainte de crearea omului, deoarece diavolul i-a ispitit pe protopărinţii noştri la păcat Numarul diavolilor este foarte mare deoarece Sfânta Scriptură vorbeşte de o împărăţie a diavolului, şi de legiuni de diavoli La fel ca şi îngerii buni, între ei există deosebiri de trepte – Începătorii, Domnii şi Stăpânii Cinstirea îngerilor Deoarece îngerii sunt mijlocitori între Dumnezeu şi oameni şi în acelaşi timp mijlocitori împreună –rugători cu noi către Dumnezeu, pentru ca, prin rugăciunile şi mijlocirea lor să ne putem dobândi mântuirea, încă din epoca apostolică, Biserica a învăţat că îngerilor le datorăm un cult de venerare, asemenea sfinţilor şi a întocmit rugăciuni, acatiste, imne speciale în cinstea îngerilor, în acelaşi timp destinând ziua de luni din fiecare săptămână în cinstea şi pomenirea lor; de asemenea, a aşezat sărbătoarea sărbătoarea Soborul Adunarea Sfinţilor Arhangheli Mihail şi Gavril la noiembrie din fiecare an Iar ca semn de deosebită cinstire a acestora, numeroase biserici poartă hramul Sfinţilor Arhangheli Mihail şi Gavril De altfel, Sinodul al VII-lea ecumenic a stabilit în mod formal sau oficial venerarea îngerilor Crearea lumii văzute Lumea văzută este lumea care cade sub simţurile omului, sau sub incidenţa organelor de simţ Ea cuprinde întregul univers, inclusiv omul, care nu poate fi despărţit nicidecum de natură Lumea a fost făcută pentru om, iar omul pentru Dumnezeu, astfel, omul nu poate fi conceput în afara naturii cosmice, precum nici natura nu poate fi înţeleasă fără om Aşadar, natura a fost creată de Dumnezeu ca substrat necesar pentru existenţa omului De aici reyultă doua concluzii: Influenţa reciprocă şi solidaritatea omului cu natura; Caracterul antropocentric al naturii, căci ea numai prin om îşi împlineşte scopul său Referatul biblic despre crearea lumii văzute Pe temeiul Revelaţiei, învăţătura creştină susţine că Dumnezeu a creat lumea văzută din nimic Ea asemenea omului, are un început, dar va avea şi un sfârşit Dogma creării lumii din nimic rspinge orice alte explicaţii cu privire la crearea lumii Lumea nu e o emanaţie din Fiinţa divină şi nici nu este modelată dintr-o materie eternă, coexistentă cu Dumnezeu, de Însuşi Dumnezeu sau de vreun demiurg De câte ori Sfinţii Părinţi vorbesc despre motivul şi scopul creării lumii, subliniază bunătatea lui Dumnezeu ca motiv al creării acesteia Lumea văzută e contingentă, fiind creată în mod liber de către Dumnezeu Ea este „foarte buna”, fiind potrivită scopului ei Ea a fost creată astfel, încât omul, prin lucrarea sa, cu ajutorul lui să o ridice spre o deplină spiritualizare , în care omul să realizeze cea mai deplină unire cu Dumnezeu Asrfel, in lume se impletesc două lucrări: a lui Dumnezeu şi a omului, amîndouă convergând spre acelaşi scop Desigur referatul biblic despre crearea lumii materiale în şase zile(hexaimeron) din capitolul al cărţii Facerii, se deosebeşte de afirmaţiile pe care le face astăzi ştiinţa cu privire la originea lumii şi evoluţia ei Dar cu toate acestea atât Biblia cât şi ştiinţa afirmă că lumea a luat fiinţă într-o anumită perioadă de timp, intr-o ordine progresivă, fiinţa superioară din lume fiind omul Pe temeiul celor cuprinse în capitolul din cartea Facerii, crearea lumii şi cele şase zile s-au desfăşurat astfel: În ziua întâi a făcut Dumnezeu materia şi lumina În ziua a doua Dumnezeu a făcut tăria, adică bolta cerească, despărţind apele de sus de cele de jos Cu aceasta a început organizarea materiei, pentru ca să se creeze condiţiile necesare vieţii fiinţelor vii În ziua a treia, Dumnezeu a despărţit apele de uscat, făcând să apară oceanele, fluviile şi râurile, iar pământul să devină uscat, pentru a putea creşte pe el plantele Tot atunci a făct Dumnezeu toate plantele după felul lor În ziua a patra, Dumnezeu a făcut luminătorii mari: soarele şi luna, şi luminătorii mici: stelele, şi i-a aşezat pe tăria cerului, ca să lumineze pământul şi să cârmuiască ziua şi noaptea În ziua a cincea, Dumnezeu a făcut vieţuitoarele din apă şi păsările din aer, fiecare după felul lor, binecuvântându-le spre a se înmulţi În ziua a şasea, Dumnezeu a făcut toate animalele mari, târâtoarele, fiarele sălbatice şi animalele domestice, toate după felul lor, iar la urmă l-a făcut pe om Crearea omului (Antropologia creştină) Antropologia creştină este învăţătura despre om întemeiată pe Revelaţia dumnezeiască Trei sunt temele principale ale antropologiei creştine: originea omului, costituţia fiinţei omeneşti şi menirea omului Omul este ultima şi cea mai de seamă dintre creaturile pământului, el este încheierea şi coroana creaţiei Astfel, atât prin structura sau constituţia fiinţei lui( trup material şi suflet spiritual) cât şi prin demnitatea şi rostul lui în lume, omul este ridicat de la început deasupra tuturor celorlalte făpturi pământeşti Originea omului Omul este creat după sfat dumnezeiesc şi prin lucrare directă, nemijlocită a lui Dumnezeu Însuşi „ Şi a zis Dumnezeu: Să-l facem pe om după chipul şi asemanarea Noastră „ Adevărul creaţiei directe a primilor oameni de către Dumnezeu este amintit în multe locuri ale Sfintei Scripturi, adevăr confirmat de Însuşi Mântuitorul şi învăţat apoi de întreaga Sfântă Tradiţie, ceea ce rezumă Sf Ioan Damaschin: „Dumnezeu îl crează pe om cu mâinile Sale din natura văzută şi nevăzută, după chipul şi asemănarea Sa A făcut trupul din pământ, iar suflet raţional şi gânditor i-a dat prin suflarea Sa proprie” Natura omului Trup şi suflet Omul este constituit din două elemente deosebite, unul material şi celălalt spiritual, trup şi suflet Trupul este muritor, sufletul nemuritor În Sfânta Scriptură, partea spirituală a omului este numită uneori suflet, alteori spirit, duh, dar aceste numiri se referă la aceeaşi parte spirituală din om, la suflet, fără ca de aici să se poată trage concluzia că omul ar fi compus din trei elemente: trup, suflet şi duh Concepţia sau învăţătura despre cele doua elemente componente ale naturii omului, trup şi suflet, se numeşte dihotomism sau, altfel spus, dualism antropologic Dihotomia naturii omeneşti a fost totdeauna şi este neclintit învăţată de Biserică Omul care se lasă legat de cele pământeşti, neridicându-se la o viaţă superioară, rămîne fiyic sau trupesc; iar cel care se ridică la o viaţă religios morală superioară, în duhul lui Hristos, este om spiritual sau duhovnicesc Astfel, psihicul se numeşte suflet dacă în viaţă nu depăşeşte naturalul, strictul trupesc; iar sufletul se numeşte duh(spirit) dacă se ridică prin har şi stăruinţă în bine la o viaţă ce depăşeşte naturalul Omul ca protopărinte Pe temeiul Revelaţiei, Biserica învaţă că întreg neamul omenesc descinde din unica pereche a primilor oameni, Adam şi Eva, protopărinţii neamului omenesc, singurii creaţi nemijlocit de Dumnezeu Învăţătura creştină este astfel monogenistă, afirmând pentru întreaga omenire un singur punct de plecare, anume din prima pereche de oameni, Adam şi Eva, pentru că Dumnezeu „ a făcut dintr-un sânge tot neamul omenesc, ca să locuiască peste toată faţa pământului”(FA , ) Sufletul omenesc Funcţiile şi spiritualitatea lui Sufletul provinde de la Dumnezeu prin creaţie(Fc , Co , ), nu prin emanaţie, şi prin el, omul stă în legătură cu Dumnezeu şi cu lumea spirituală După învăţătura creştină, sufletul este o substanţă reală, vie, imaterială sau spirituală şi nemuritoare Sufletul străbate trupul material şi este legat de el, dar transcede şi depăşeşte materialitatea trupului Omul se cere respectat ca o fiinţă de o valoare inestimabilă El este „cineva”, nu numai „ceva”, tocmai datorită sufletului său Ceea ce-l face pe om „cineva” este conştiiţa de sine i capacitatea de reacţii conştiente şi libere, legate direct de sufletul său Numai prin suflet omul se manifestă ca „cineva” conştient şi unic şi cu voinţa de a fi şi de a se desăvârşi continuu şi veşnic Iar această unicitate pe care o prezintă fiecare om în parte şi care nu poate fi înlocuită sau confundată, îl arată pe om ca durând o veşnicie Substratul spiritual deosebit de materie, adică sufletul omului, nu-l putem defini în esenţa lui, ci îl putem doar descrie in manifestările lui, ca fapt esenţial care îl face pe om un subiect conştient şi voluntar, unic şi de neânlocuit Existenţa şi realitatea sufletului Sfânta Scriptură ne vorbeşte despre toate notele esenţiale ale sufletului omenesc Şi anume : Sufletul este real şi superior trupului care se întoarce în pământ, iar el la Dumnezeu(Ecc , ) El nu poate fi ucis odată cu trupul(Mt , ); este osârduitor iar trupul neputincios(Mt , ) Este înzestrat cu raţiune sau minte Simţirea sau sensibilitatea omului faţă de tot ceea ce îl înconjoară şi faţă de cele ce se petrec în propria lui fiinţă, este o altă facultate sau putere a sufletului Voinţa liberă , pe care omul nu a dobândit-o în timp, ci o are chiar de la crearea sa, spre a se îndrepta spre ceea ce mintea şi simţirea sa îi arată ca demne de urmat sau aparent demne de urmat Dar nu o libertate haotică, fără margini De aceea, chiar în paradis omului i s-a dat poruncă care îi direcţionează şi îi limiteaza libertatea la ceea ce este conform cu natura lui: A dat apoi Domnul Dumnezeu lui Adam poruncă şi a zis: Din toţi pomii din rai poţi să mănânci Iar din pomul cunoştinţei binelui şi răului să nu mănânci, căci în ziua în care vei mânca din el, vei muri negreşit”(Fc , - ) Însă şi porunca presupune libertate, ca dat ontologic al fiinţei umane şi component al chipului lui Dumnezeu Sintetizând cele privitoare la realitatea, spiritualitatea şi nemurirea sufletului omului Sf Ioan Damaschin precizează: „ Sufletul este o substanţă vie, simplă, necorporală prin natura sa, invizibilă ochilor trupeşti, nemuritoare, raţională, spirituală, fără formă; se serveşte de un corp organic şi îi dă acestuia puterea de viaţă, de creştere, de simţire şi de naştere Nu are un spirit deosebit în el, ci spiritul sau este partea cea mai curată a lui Căci ceea ce este ochiul in trup, aceea este şi spiritul în suflet Sufletul este liber, voliţional, activ, schimbător, adică schimbător prin voinţă, pentru că este zidit Pe toate acestea le+a primit în chip natural, prin harul Celui ce l-a creat, prin care a primit şi existenăa în acest chip” Omul, fiinţă spirituală în trup Trupul a fost creat printr-un act special şi direct al lui Dumnezeu(Fc , ), ca să fie purtătorul şi organul vieţii spirituale În raport cu sufletul, dar inferior lui, trupul nu este un reflex sau o umbră a sufletului, ca în monismul spiritualist, şi nici o închisoare a lui din care sufletul scăpând prin moartea fizică şi-ar trăi adevărata viaţă, ca în platonism sau în ascetismul rău înţeles, ci elementul esenţial al naturii omeneşti şi organ de manifestare, de origine dumnezeiască, a sufletului, adică a omului în întregimea fiinţei sale, aici pe pământ Trupul omului nu este străin sufletului, ci este potrivit lui, precum şi lucrării lui Trupul este adaptat continuu spiritului, sau este imprimat în mod particular de spirit Inferior spiritului, într-un mod particular, trupul participă prin aceasta la viaţa spiritului, adică a sufletului, depăşind planul biologic şi fizico-chimic Viaţa trupului face parte constructivă din viaţa sufletului nostru, într-o lucrare sinergică Trupul nu se poate înţelege fără spiritul care l-a organizat şi îl stăbate Fără trup, posibilităţile spiritului nu s-ar putea actualiza, de aceea, într-un fel, sufletul însuşi se formează prin trup sau primeşte o pecete a lui Simţurile trupului sunt ţi simţurile sufletului Prin ele nu lucrează numai trupul, ci şi sufletul care se serveşte de ele pentru cunoaşterea realitaţii materiale, obiective Fiecare om îşi are sufletul şi trupul său şi fiecare dintre noi este o existenţă personală şi unică, nerepetată şi nerepetabilă Nemurirea sufletului Argumente Nemurirea sufletului constituie unul din elementele esenţiale ale religiei creştine, intrucât fără credinţa în nemurirea sfletului nu poate exista de altfel religie În special creştinismul se întemeiaza pe credinţa în existenţa unui Dumnezeu personal, spiritual şi veşnic, ca şi pe existenţa sufletului uman spiritual şi nemuritor, care poate sta, astfel, într-o relaţie continuă, veşnică, cu Dumnezeu Creatorul, Proniatorul şi Mântuitorul lui Nemurirea sufletului înseamnă că sufletul, substanţă spirituală simplă, nu se descompune, nu moare, că la despărţirea sa de trup continuă sa-şi trăiască viaţa proprie dincolo, într-o altă lume şi pe un alt plan de existenţă, păstrându-şi facultăţile sale superioare, identitatea sa, amintirea trecutului său şi sentimentul responsabilităţii sale, că moartea, care este despărţirea sufletului de trup, nimiceşte numai trupul material, iar sufletul fiind imaterial, supravieţuieşte nefiind supus legilor de descompunere a materiei Ca şi existenţa lui Dumnezeu, şi existeţa sufletului nemuritor este mărturisită clar in Revelaţia dumnezeiască, dar ea se întemeiază şi pe o serie de argumente raţionale care întăresc şi confirmă credinţa în nemurirea sufletului Aceste argumente sunt: Argumentul ontologic Argumentul teleologic Argumentul moral Argumentul istoric Argumentul teologic Argumentul ontologic Acest argumment porneşte de la însăşi natura sau fiinţa sufletului care, în contrast cu trupul material, este imaterială, spirituală, simplă şi necompusă Numai materia este într-o necontenită schimbare şi prefacere, care o îndreaptă spre uzură şi distrugere Sufletul însă, nu se transformă, pentru că este simplu şi rămâne pururea ceea ce este Aşadar, sufletul fiind simplu şi spiritual, este nemuritor Argumentul teleologic Acest argument porneşte de la raţionamentul care se bazează pe aspiraţiile infinite ale sufletului omenesc, care tinde necontenit spre cunoaşterea misterului existenţei, spre realizarea perfecţiunii morale şi spirituale, ca şi pe atingerea fericirii depline, deşi aceste aspiraţii ale sufletului omenesc nu pot fi satisfăcute pe deplin în viaţa aceasta Aceste aspiraţii naturale ale sufletului omenesc atestă natutra nemuritoare a sufletului, care cere ca ele să poată fi satisfăcute şi împlinite odată deplin, dincolo, în comuniunea cu Dumnezeu Argumentul moral Acest argument, pentru dovedirea nemuririi sufletului, porneşte de la existenţa şi necesitatea respectării ordinii morale, care cere ca starea de fericire sau nefericire să fie după faptele morale ale omului, ca binele să fie răsplătit şi răul, nedreptatea, să fie pedepsite Dar în realitate noi constatăm că postulatul acesta nu este satisfăcut totdeauna, că de cele mai multe ori drepţii şi virtuoşii, în loc să fie răsplătiţi, suferă, iar cei păcătoşi şi răi se bucură de toate Fiinţa noastră morală nu se împaca însă cu această nedreptate la infinit, ci postulează nemurirea sufletului şi existenţa unei alte vieţi după moartea trupului, în care faptele omului vor fi răsplătite după dreptate Aceasta postulează atât existenţa unui Drept judecător , cât şi a unui suflet nemuritor, căruia i se vor răsplăti toate faptele săvârşite, cum cere dreptatea Argumentul istoric Pentru dovedirea nemuririi sufletului, se bazează pe credinţa universală, din toate locurile şi timpurile, în nemurire După cum întâlnim credinţa îm Dumnezeu la toate popoarele lumii, tot aşa şi credinţa în nemurirea sufletului se întâlneşte la toate popoarele din toate locurile şi din toate timpurile Această credinţă universală în nemurirea sufletlui nu poate fi un produs subiectiv al fanteziei, ci o credinţă naturală generală Deoarece cum spune Aristotel: „ ceea ce toţi oamenii ţin instinctiv ca adevărat, este un adevăr natural” Argumentul teologic Revelaţia dumnezeiască confirmă credinţa naturală în nemurire şi precizează sensul adevărat al nemuririi sufletului Nemurirea sufletului nu se întemeiază pe o indestructibilitate pe care ar avea-o sufletul în sine, fără voia lui Dumnezeu, ci pe credinţa că Dumnezeu ţine ca sufletul să fie nemuritor Cu alte cuvinte, nemurirea sufletului nu se bazează simplu pe indestructibilitatea sufletului, ca substanţă simplă în sine, ci pe indestructibilitatea relaţiei dintre Dumnezeu şi omul înzestrat cu suflet nemuritor, căci Dumnezeu l-a făcut aşa pentru o relaţie veşnică şi neîntreruptă cu El De asemenea, Sfinţii Părinţi învată unanim că sufletul omului, spre deosebire de sufletul animalelor, este nu numai viaţă pentru altul, adică pentru trup, ci şi viaţă în sine şi pentru sine, dar el are viaţă în sine pentru că Dumnezeu voieşte ca el să trăiască veşnic Căci se arată având viaţă raţională şi intelectuală, ca una ce e în chip vădit alta decât viaţa trupului De aceea chiar desfăcându-se trupul, sufletul nu se destramă Iar pe lângă faptul că este indestructibil, mai rămâne şi nemuritor, întrucât nu se arată să fie pentru altul, ci are viaţă prin sine ca fiinţă Deci, sufletul are viaţă în sine, este nemuritor, prin participare la viaţă, din darul lui Dumnezeu, Care voieşte ca omul să fie veşnic în relaţie cu El În plus, sufletul nu are binele sau răul prin fiinţă, ci numai capacitatea de a primi liber binele sau răul prin fiinţă, adică de a se îmărtăşi veşnic de harul lui Dumnezeu sau de a-l refuza Teorii cu privire la transmiterea sufletului Teoria preexistenţianistă, al cărei autor este Origen, spune ca sufletele au fost create toate deodată, la inceputul creaţiei lumii şi, păcătuind ele în acea stare, au fost puse în trupuri, ca pedeapsă în vederea curăţirii prin suferinţă în trup Preexistentianismul a fost condamnat de Sinodul al V lea ecumenic, întrucât contrazice atât Revelaţia, cţt şi experienţa omenească Căci sufletul primilor oameni a fost creat odată cu trupul, păcatul s-a săvârşit după creaţia trupului, cu Adam, iar oamenii, înainte de naşterea lor nu fac nici bine, nici rău Traducianismul teoria transplantării sau generationismul, reprezentat de Tertulian, încearcă să explice originea sufletelor prin asemănare cu originea trupurilor, anume că sufletele urmaşilor provin din sufletele părinţilor, ca şi trupurile sau ca răsadurile din sămânţa plantelor Creaţionismul susţinut de majoritatea Sfinţilor Părinţi şi dominant în Biserică, învaţă că sufletul este de la Dumnezeu prin creaţie nemijlocită, dar atunci când se formează trupul şi este în stare să-l primească, devenindu-i astfel principiu de viaţă Temeiul scripturistic al creaţionismului este puternic Menirea omului Menirea omului se determină: a)în raport cu Dumnezeu; b)cu sine însuşi şi c)cu natura externă În raport cu Dumnezeu, menirea omului intră în cadrul rostului general al creaţiei, anume preamărirea lui Dumnezeu şi fericirea creaturilor În special menirea omului este să-L cunoască, să-L iubească, şi să-L preamărescă pe Dumnezeu, prin acestea putând ajunge la adevărata fericire, la apropierea de Dumnezeu, adevărul, binele şi frumosul absolut, prin care se realizează personalitatea umană în forma ei cea mai deplină În vederea acestui scop, Creatorul l-a cinstit pe om cu mari daruri, în fruntea cărora stau: raţiunea spre adevăr, voinţa spre bine şi sentimentul spre frumos şi fericire, conştinţa morală şi libertatea În raport cu sine însuşi, menirea omului constă în neâncetata perfecţionare proprie, prin trăirea virtuţilor, până la asemănarea cu Dumnezeu Această menire a omului este şi mijloc de ajungere la preamărirea lui Dumnezeu Viaţa virtuoasă este chip de preamărire a lui Dumnezeu În raport cu natura externă, menirea omului este de a stăpâni lumea materială, ca reprezentant a lui Dumnezeu pe pământ şi ca mjlocitor între Creator şi făpturile neraţionale, ca profet vestitor al voii lui Dumnezeu şi ca preot aducător al jertfei de preamărire şi mulţumire Părintelui ceresc în numele făpturilor necuvântătoare, în vederea celor de Dumnezeu rânduite pentru toţi, şi lume şi om Starea originară a omului Avându-se în vedere darurile cu care au fost înzestraţi protopărinţii neamului omenesc, se ajunge la concluzia că, în starea primordială, omul se găsea în plină armonie şi cu sine însuşi, şi cu Dumnezeu, şi cu natura externă Faptul acesta însă nu înseamnă că acea stare era întru totul perfectă, pentru că perfecţiunea Îi aparţine numai lui Dumnezeu Este evident, cum observă Sfinţii Părinţi, că perfecţiunea primului om era relativă, conţinând totuşi tot ce era necesar, şi spiritual şi fizic, pentru îndeplinirea misiunii lui, misiune la care nu ajunsese încă Adam nu ajunsese încă la asemănarea cu Dumnezeu Tot aşa, cu privire la trup, nestricăciunea şi nemurirea nu înseamnă nemurire din fire, ci doar posibilitatea de nemurire conditionată de atingerea perfecţiunii virtuţii şi de primirea harului vieţii, reprezentat, atunci, prin pomul vieţii, de care, după cădere, omul a fost îndepărtat(Fc , ) Deosebiri interconfesionale Deosebirile interconfesionale referitoare la starea originară a omului pun în lumină şi mai clară adevărul doctrinei ortodoxe, cu privire la acea stare, doctrină aşezată neclintit, ca în toate problemele, pe temeiul Sfintei Scripturi şi al Sfintei Tradiţii Căci şi teologia romano-catolică, si cea protestantă vin cu exagerări, care nu rezistă examinării obiective pe baza Revelaţiei Astfel, şi după romano-catolici, si după protestanţi, starea originară a omului era perfectă în toate privinţele: după romano-catolici, ca dreptate originară rezultată dintr-un dar adăugat naturii(„dreptatea originară”), supranatural; iar după protestanţi, ca aparţinând firii omului din momentul creaţiei, întrucât, în concepţia protestantă, nu există nici o deosebire între chipul şi asemănarea lui Dumnezeu în om Amândouă aceste teze sunt exagerate, neîntemeiate în ceea ce au specific CĂDEREA OMULUI ÎN PĂCAT Dogma despre păcatul strămoşesc are o importanţă deosebită, întrucât acest păcat constituie premisa fundamentală a mântuirii Pentru nimicirea acestui păcat şi a urmărilor lui, S-a întrupat Însuşi Fiul lui Dumnezeu, Iisus Hristos, săvârşitorul mântuirii Păcatul strămoşesc se numeşte starea de reală păcătoşenie a naturii omeneşti căzute, cu care se naşte fiecare om ca urmaş natural al lui Adam Originea păcatului strămoşesc Se află în neascultarea protopărinţilor noştri, Adam şi Eva, care, ispitiţi de diavol, nesocotesc voinţa divină, călcând porunca lui Dumnezeu, de a nu mânca dintr-un anumit pom Încercarea prealabilă(pe parcursul ajungerii la asemanarea cu Dumnezeu) apare ca necesară, căci cel neispitit şi neîncercat nu este vrednic de nimic(cf Sir , ) Astfel, porunca nu este semn pentru tiranie, ci manifestarea bunătăţii şi înţelepciunii din partea lui Dumnezeu, spre a-l ridica pe om la starea de libertate deplin întărită, iar nu pentru a-l robi Căci puterea morală nu creşte decât prin exerciţiu şi după o normă morală aplicată în concret Dumnezeu a dat omului porunca, spune Sfântul Grigorie Teologul, „ spre a procura materie voinţei lui libere”, spre exercitarea şi întărirea calităţilor morale Importanţa poruncii date primilor oameni consta şi in aceea că, unică fiind, cuprindea în sine întreaga lege morală, comunicată lor de Dumnezeu În felul comportării omului faţă de legea morală se arăta hotărârea conştientă şi liberă a lui faţă de Dumnezeu, prin încredere şi iubire faţă de Părintele Creator, sau, contrar, prin desprinderea de Acesta şi încercarea de înălţare prin puteri proprii Adam a primit porunca din raiul pământesc direct de la Dumnezeu, apoi a comunicat-o şi Evei, iar începutul păcatului se face prin nesocotinţa Evei, la care se aliază şi Adam Istorisirea biblică a căderii protopărinţilor este cuprinsă in capitolu al Genezei Cei doi pomi din grădina Edenului: pomul cunoştinţei binelui şi răului şi pomul vieţii, sunt pomi adevăraţi, obişnuiţi, reali, dar având un anumit scop, hotărât de Dumnezeu: primul, ca mijloc de exercitare spre virtute, al doilea ca plată a virtuţii câstigate prin exerciţiu moral şi prin respingerea ispitei Mai întâi a păcătuit Eva, dar gravitatea păcatului apare prin căderea în păcat a lui Adam, el fiind capul omenirii; păcatul însă nu este împărţit, el rămânând unul şi acelaşi Fiinţa păcatului strămoşesc Constă în nesupunere şi neascultare, neîncredere şi nerecunostinţă, toate acestea având la bază mândria, principiul propriu al păcatului: „Începutul păcatului este mândria”(Sir , ); „Primul om a căzut în păcat prin mândrie, dorind a fi ca Dumnezeu”(Sf Ioan Gură de Aur) Păcatul lui Adam este păcat de moarte Aceasta rezultă din caracterul poruncii călcate, care cuprinde întreaga lege morală, pe de o parte, iar pe de alta, din uşurinţa cu care s-a săvârşit de către omul înzestrat cu însuşiri superioare, precum şi din lipsa de valoare exterioară a lucrului cerut de poruncă, ca şi din pedeapsa impusă de dreptatea dumnezeiască Cât este cu putinţă, fiinţa păcatului strămoşesc ni se lămureşte dacă avem în vedere: )aspectul lui material; )aspectul lui formal; )aspectul lui ca pedeapsă După aspectul material, adică după conţinut, păcatul constă în pierderea nevinovăţiei(dreptăţii) primordiale, ieşirea din comuniunea cu Dumnezeu, retragerea harului divin, alterarea chipului lui Dumnezeu în om, toate acestea apărând şi ca urmări Aspectul formal se referă la vina ce constituie nota specifică oricărui păcat, fără de care nici nu poate exista păcat, ci doar lipsă sau rău fizic Aici, vina se cuprinde în dispoziţia păcătoasă rezultată din prima călcare a voinţei lui Dumnezeu, transmisă şi nouă ca stricăciune a naturii umane, numai că la urmaşii primului om imputarea este numai indirectă, nu ca la Adam, directă Dar ceea ce pare că se înţelege este prea puţin pentru a pătrunde cu adevărat modul în care se transmite păcatul strămoşesc la urmaşii care n-au săvârşit păcatul; şi totuşi poartă vina lui Cu privire la pedeapsa pentru păcat, trebuie subliniat că e firsc ca ea să urmeze păcatului, altfel ordinea morală nesocotită şi tulburată prin el nu s-ar mai restabili, autoritatea ei dispărând, şi totodată nu s-ar mai adeveri realitatea dreptăţii dumnezeiesti Pedepsele se manifestă în mai multe feluri: în suflet, prin sentimentul vinovăţiei şi prin mustrări de conştiiţă; în viaţa externă prin suportarea unor greutăţi şi suferinţe atât sub aspect material cât şi social(Fc , , ) Dar pedeapsa cea mare este moartea, care este de trei feluri: trupească, sufletească şi veşnică Acestea însă numai până la mântuirea în Hristos, căci „precum în Adam toti mor, aşa şi întru Hristos toţi vor învia” Teorii privind transmiterea păcatului strămoşesc Considerentele care circulă printre teologii ortodocşi constituie conţinutul aşa-numitei teorii a imputaţiunii directe a păcatului originar Aceasta însă nu înlătură misterul transmiterii păcatului, fie şi numai sub aspect habitual, ca dispoziţie spre păcat, dispoziţie prin care până la recâştigarea harului, toţi „suntem fii ai mâniei”(Ef , ) O altă teorie ete cea a imputaţiunii externe, după care urmaşii sunt vinovaţi prin simplu fapt că descind din Adam, ei având o vinovăţie externă Nu are temei nici în Sfânta Scriptură, nici în Sfânta Tradiţie Altă teorie e cea a omului universal, numită şi naturalistă Teoria păcatului strămoşesc ca păcat al naturii susţine că vina din păcatul strămoşesc se moşteneşte, deoarece aceasta este cuprinsă în natura moştenita Teoria aligaţiunii Urmările păcatului strămoşesc Cuprind stricarea armoniei omului cu Dumnezeu, cu sine însuşi şi cu natura înconjurătoare; ele se arată îndată după păcat, răsfrângându-se asupra omului întreg: )la suflet; )la trup si ) la condiţiile de viaţă Cu privire la suflet, păcatul are ca urmare pierderea nevinovăţiei(dreptăţii) şi sfinţeniei originare, componente ale comuniunii cu Dumnezeu, „ căci ce însoţire are dreptatea cu fărădelegea ?( Co , ) Se pierde astfel harul divin, principiul adevăratei vieţi umane, şi se intră în moartea sufletească, care înseamnă rupere de izorul vieţii duhovniceşti şi neputinţa de a face fapte vrednice de mântuire O altă urmare este stricăciunea interioară, spirituală, care cuprinde întunecarea raţiunii, pervertirea inimii şi slăbirea voinţei, care toate nu se mai orientează spre adevăr şi bine, adică spre Dumnezeu, ci înclină mai mult spre rău, ceea ce înseamnă alterarea chipului lui Dumnezeu în om Prin această alterare s-a pierdut şi armonia originară dintre trup şi suflet, apărând potrivnicie între ele şi lupte în care înving adeseori patimile inferioare Cu privire la trup, păcatul a adus slăbiciuni şi neputinţe, lipsuri şi suferinţe, inclusiv moartea fizică(Fc , ) Cu privire la condiţiile externe, păcatul le-a îngreuiat, pentru om urmând izgonirea din rai(Eden), blestemarea pământului şi restrângerea stăpânirii omului asupra naturii şi întregului ei conţinut Existenţa reală şi universală a păcatului strămoşesc Rezultă din faptul că acest păcat nu este numai o faptă izolată în sine, deci o simplă călcare a legii, ci şi o stare produsă de păcat, ostare reală de păcătoşenie care se prelungeşte, constituind o continuare a păcatului ca faptă, stare în care se nasc toţi urmaşii naturali ai lui Adam, acestora fiindu-le propriu ca moştenire, fiind săvârşit doar de firea lor Acest păcat moştenit se numeşte păcat strămoşesc, originar, ereditar Realitatea şi universalitatea păcatului strămoşesc sunt mărturisite cu claritate de Revelaţia divină Aşadar, neascultarea lui Adam este cauza morţii tuturora, iar ascultarea lui Hristos este cauya îndreptării şi vieţii tuturor celor uniţi cu El Sigura excepţie de la universalitatea acestui păcat este Iisus Hristos, zămislint în Sfânta Fecioară Maria de la Duhul Sfânt şi născut fără păcatul strămoşesc Motivele acestui fapt sunt: )Yămislirea şi naşterea lui Hristos se petrec prin lucrare dumnezeiască, nu prin putere naturală de înmulţire; )În Iisus Hristos este exclusă prezenţa păcatului, El nefiind numai om adevărat, ci şi Dumnezeu adevărat; )Calitatea Lui de Mântuitor exclude orice prezenţă a păcatului, întrucât El este Răscumpărătorul oamenilor prin moartea Sa Diferenţe interconfesionale cu privire la păcatul strămoşesc şi la urmările acestuia Doctrina romano-catolică afirmă că păcatul constă în pierderea darurilor supranaturale ale dreptăţii originare, iar urmările lui sunt: dizgraţia şi pedeapsa, înrăutăţirea omului şi moartea În sine, păcateul este călcarea legii, ceea ce atrage cu sine pedeapsa Astfel, păcatul originar nu apare ca o stricăciune internă, ci doar ca vină juridică şi osândă pusă asupra oamenilor, datorită înrudirii lor cu protopărinţii neamului omenesc Doctrina protestantă înfăţişează păcatul ca nimicire totală a puterilor spirituale omeneşti în năzuinţa lor spre Dumnezeu Păcatul este pe de o parte lipsa fricii de Dumnezeu şi a încrederii în El, iar pe de alta, concupiscenţă, adică poftă trupească În concepţia ortodoxă se recunoaşte gravitatea căderii omului, acesta pierzând dreptatea originară, dar căderea nu este ireparabilă, deoarece omul chiar pierzând harul divin şi prin aceasta comuniunea cu Dumnezeu, firea lui – deci însuşirile lui spirituale: cugetarea, simţirea şi voinţa – n-a fost nimicită, ci numai alterată, el put-nd face binele moral şi în această stare, deşi acest bine nu-l poate duce la mântuire DUMNEZEU PRONIATORUL Providenţa divină Definiţia şi aspectele providenţei Providenţa divină sau pronia dumnezeiască este purtarea de grijă pe care Dumnezeu o manifestă în mod permanent faţă de întreaga creatură şi în mod special faţă de om În providenţă deosebim trei acţiuni sau momente şi anume: conservarea, cooperarea sau conlucrarea şi guvernarea sau conducerea lumii Conservarea lumii este lucrarea dumnezeiască prin care lucrurile şi fiinţele create sunt păstrate în forma lor originară Este vorba de o influenţă continuă a lui Dumnezeu asupra lumii, pentru ca ea, în continuă miscare şi schimbare, să ajungă la ţinta ei finală: desăvârşirea Cooperarea, conlucrarea sau asistenţa este actiuna în puterea căreia Dumnezeu acordă întregii creaturi ajutorul Său, pentru ca aceasta să-şi poată ajunge scopul ei dat de El Astfel, Dumnezeu împărtăşeşte întregii creaturi, ca şi fiecărei creaturi în parte, potrivit naturii ei şi în conformitate cu legile după care se conduce, ajutorul necesar pentru atingerea scopului său În aceată activitate de conlucrare, Dumnezeu nu ridică libertatea omului, astfel că acela care în mod voluntar urmăreşte un scop rău, după ce îi luminează mintea ca să priceapă urmările acţiunii sale şi să se oprească astfel de la săvârşirea a ceea ce şi-a propus, e lăsat să-l împlinească(cf Rm , ) Guvernarea, conducerea sau cârmuirea lumii este activitaea prin care Dumnezeu conduce creatura în general şi fiecare creatură în special spre înfăptuirea scopului ei Providenţa divină mai poate fi : generală, specială, ordinară şi extraordinară Realitatea providenţei divine Realitatea providenţei divine este dovedită neîndoielnic atât de Sfânta Scriptură cât şi de Sfânta Tradiţie La fel, Sfinţii Părinţi au susţinut şi apărat în unanimitate îvăţăturile Bisericii despre providenţa divină, folosindu-se de argumente atţt din raţiune, cât şi din Sfânta Scriptură, recunoscând că Dumnezeu nu este numai Făcătorul cerului ăi al pământului, ci şi Atotţiitorul acestora, precum se afirmă în articolul din Crez Acţiunea providenţei este comună celor trei persoane ale Sfintei Treimi Obiecţii împotriva providenţei Numeroşi critici, ca şi necredincoşi din toate timpurile, au ridicat obiecţii împotriva providenţei dintre care cele mai însemnate sunt următoarele: Libertatea omului Una din principalele obiecţii este următoarea: Dacă Dumnezeu guvernează lumea şi în special veghează asupra omului şi-l conduce pe acesta în acţiunile sale, aceasta înseamnă că El nimiceşte sau anulează ori cel puţin restrânge libertatea omului, care astfel nu mai e stăpânul acţiunilor sale, libertatea lui morală fiind anulată sau cel puţin diminuată Această obiecţie este însă lipsită de temei, deoarece Dumnezeu nici nu forţează nici nu anulează libertatea omului, dată acestuia prin creaţie In conlucrarea cu omul prin harul Său, Dumnezeu nu forţează şi nu anulează voinţa omului, pentru că El Însuşi e libertatea desăvârşită, care nu manifestă nici o dorinţă de a-l stăpâni pe om Exemplu cu oamenii care fac rău Existenţa răului în lume Această obiecţie a fost formulată astfel: Dacă Dumnezeu conduce lumea, cum şi de ce există răul în lume ? Nu cumva Dumnezeu e cauza răului ? Din cauza alterării chipului lui Dumnezeu în om prin păcat, mintea lui s-a întunecat, simţirea s-a pervertit, voinţa a slăbit, încât el a ajuns să fie supus uşor poftelor şi patimilor de tot felul, a râvnit şi s-a condus după valori false, a poftit ce era al altuia, l-a nedreptăţit şi exploatat pe aproapele, astfel că relaţiile dintre oameni s-au înrăutăţit, din certuri şi neînţelegeri ajungându-se la omoruri şi la războaie între colectivităţile umane Aşadar, autorul răului în lume nu e nicidecum Dumnezeu, ci omul prin voia sa liberă De altfel Sfinţii Părinţi subliniază că răul n-are o existeţă proprie, deşi este o realitate, ci lipsa binelui poartă numele de rău Disproporţia dintre merit şi răsplată Fericirea şi răsplata ţin de un cuget curat, conştiinţă nepătată, lucrarea virtuţilor, lipsa pretenţiilor nejustificate şi mulţumirea cu ceea ce are omul Nu trebuie să uităm că viaţa pământească nu-i decât locul de pregătire pentru cea veşnică Acolo fiecare va fi răsplătit după meritul sau vina sa, căci judecata lui Dumnezeu este nepărtinitoare Acolo se va realiza raportul just între virtute şi fericire, între vinovăţie şi nefericire Deismul şi combaterea lui A apărut în Anglia în veacul al XVII-lea fondatorul său fiind Herbert of Cherbury, deismul respinge orice dogmă a religiilor oficiale, reducând religia la un fenomen ce decurge din însăşi natura omenească Caracteristica fundamentală a deismului este recunoasterea lui Dumnezeu numai drept cauză primară a lumii şi a omului, cu negarea totală a intervenţiei divine în fenomenele din univers, natura dezvoltându-se şi conducându-se după legile ei proprii Deiştilor li se potriveşte răspunsul dat de Dumnezeu lui Iov : „Cine este cel ce pune pronia sub obroc, prin cuvinte fără înţelepciune ?” DUMNEZEU MÂNTUITORUL Persoana Mântuitorului în raport cu Sfânta Treime Dumnezeu fiind unul în Fiinţă, dar întreit în Persoane: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, Fiul lui Dumnezeu, Logosul divin este Dumnezeu adevărat, asemenea Tatălui şi Duhului Sfânt Ca Fiu născut din veşnicie din Tatăl, El e nedespărţit de Tatăl, precum raza soarelui este nedespărţită de soare Şi precum raza soarelui există de când există soarele , tot astfel şi Fiul există din veşnicie, de când există Tatăl şi Duhul Sfânt Prin căderea în păcat, omul a pierdut comunitatea harică cu Dumnezeu şi a intrat în moarte sufletească şi osândă veşnică(păcatul strămoşesc), ajungând într-o astfel de stare, încât nu se mai putea mântui prin propriile sale puteri Dumnezeu însă în nemarginita Sa bunătate şi înţelepciune, a găsit cel mai potrivit mijloc al izbăvirii omului de rău, hotărând Întruparea Fiului Său pentru mântuirea lumii(Ef , - ; Tit , - ) Posibilitatea mântuirii pentru omul căzut se întemeiază pe faptul că păcatul strămoşesc nu constituie o cădere radicală, o ruină totală, precum a fost cea a îngerilor care s-au împietrit în rău, ca duşmani ai lui Dumnezeu În om însă, chipul lui Dumnezeu nu s-a desfiinţat, ci s-a alterat numai, nu s-a distrus, ci în el a rămas mai departe năzuinţa spre adevăr şi bine Astfel, în sine, mântuirea a fost posibilă pentru om, Dumnezeu prevăzând-o şi voind-o, dar nu numai prin puterile proprii ale omului, din cauza gravităţii căderii şi a urmărilor ei Mântuire neamului omenesc este posibilă numai ca lucrare dumnezeiască, pentru om neexistând nici un preţ ca să răscumpere sufletul său Mântuirea pentru toată lumea înfăptuită prin opera lui Iisus Hristos, se numeşte mântuire obiectivă sau generală, iar însuşirea de către fiecare om a acestei mântuiri se numeşte mântuire subiectivă sau personală, îndreptare, sfinţire, la temelia căreia stă mântuirea obiectivă Creştinismul este religia mântuirii şi, de aceea, în centrul dogmaticii stă învăţătura despre mântuirea în Hristos, numită soteriologie, precedată de hristologie, adică învăţătura despre Persoana Mântuitorului Hristos, Cel ce săvârşeşte mântuirea Motivul pentru care în vederea mântuirii Se întrupează a doua Persoană a Sfintei Treimi, Fiul sau Cuvântul lui Dumnezeu-Logosul, nu este arătat în mod precis în Revelaţie Însă, din cugetarea Sfinţilor Părinţi despre Persoanele Sfintei Treimi şi despre opera de mântuire, găsim concluzii suficiente referitoare la acest motiv La opera divină mântuitoare colaborează şi Tatăl şi Duhul Sfânt, nedespărţiţi de Fiul Participarea întregii Treimi la mântuire este clar exprimată în Sfânta Scriptură Pregătirea omenirii(iudei şi păgâni) pentru venirea Mântuitorului Potrivit planului divin de mântuire a lumii, omenirea trebuia pregătită un timp mai îndelungat pentru venirea Mântuitorului, pentru ca ea, să ajungă la cunoştinţa păcătoşeniei şi a decăderii, să dorească sosirea Acestuia Această pregătire s-a făcut pe două căi, şi anume una pozitivă, prin Revelaţia supranaturală, prin care lis-a descoperit oamenilor din timp că va veni un izbăvitor care să-i scape de sub povara păcatului; de asemenea, prin una negativă, datorită greutăţilor, necazurilor şi suferinţelor îndurate de oameni, care au potenţat în ei dorinţa după un mântuitor Nădejdea venirii unui mântuitor a fost mereu prezentă în conştiinţa oamenilor, ea odrăslind încă în cugetul protopărinţilor , căci ei înşişi credeau că Mântuitorul va veni în curând Dar odată cu răspândirea oamenilor pe tot pământul cunoscut până atunci, după amestecarea limbilor la turnul Babel, făgăduinţa făcută în protoevanghelie a fost păstrată mai mult sau mai puţin de fiecare neam în parte, cu toate că fiecare popor a înţeles-o în mod diferit Ea însă s-a menţinut peste tot, ca o dovadă evidentă despre originea comună a tuturor oamenilor şi despre o Revelaţie primordială, deşi la unele popoare ea a ajuns complet desfigurată, ceea ce se poate constata din diferite legende şi mituri ale acestora Hotărârea divină de a alegere a uni popor din chaldeanul Avram, ca urmare a inmulţirii fărădelegilor între oameni şi a căderii în idolatrie, va aduce cu sine de acum înainte pregătirea omenirii în vederea mântuirii pe două linii: pe cea a poporului ales şi pe cea a popoarelor păgâne Pregătirea poporului ales, adică a iudeilor, s-a făcut intr-un mod cu totul special, atât sub aspect pozitiv cât şi negativ Sub aspect pozitiv, ea s-a făcut prin întărirea făgăduinţelor lui Dumnezeu despre trimiterea unui răscumpărător lui Avraam, Isaac, Iacov şi Moise dar şi prin profeţii mesianice despre venirea Răscumpărătorului, care au menţinut vie conştiinţa poporului evreu În sens negativ poporul iudeu a fost pregătit prin întărirea conştiinţei păcătoşeniei şi dorinţa după un izbăvitor care să-i scape din robia păcatului Această pregătire s-a făcut îndeosebi prin legea ceremonială a lui Moise, ale cărei jertfe, spălări şi curăţiri prefigurau jertfa izbăvitoare a Mântuitorului şi curăţirea păcatelor prin pocăinţă Pregătirea popoarelor păgâne, după alegerea lui Israel, se arată în primul rând prin legea morală naturală, manifestată în conştiinţă, pe care nici păgânii n-o pierduseră, precum şi prin înclinaţia lor spre adevăr şi bine Totodată şi lor, prin experienţă religioasă şi morală, li s-a întărit sentimentul vinovăţiei, al părăsirii lor de către Dumnezeu şi al neputinţei omeneşti, chiar fără o cunoştinţă mai clară despre toate acestea, din toate rezultând nevoia şi dorinţa după ajutor dumnezeiesc Aceasta se poate vedea în diferitele practici rituale şi jertfe existente la păgâni, născute din sentimentul vinovăţiei şi din dorinţa de mântuire Unele popoare păgâne au putut cunoaşte în oarecare măsură, speranţele pe care le nutrea poporul iudeu, în legătură cu venirea Mântuitorului(din traducerea in limba greacă a Vechiului Testament – Septuaginta- făcută in Egipt , înveacurile III şi II î Hr ) speranţe pe care şi le-au însuşit şi ele Se poate constata că la popoarele păgâne mai culte, precum la greci şi la romani, s-au păstrat numeroase elemente din Revelaţie prin cei mai de seamă oameni ai acestora care erau filozofii Astfel, ideea despre Logosul divin, care insuflă oamenilor aleşi noţiunile de adevăr, bine şi frumos, despre care vorbesc Socrate, Platon şi stoicii, era prezentată în astfel de termeni, încât se părea că Logosului i se atribuie calitatea de fiinţă personală, cu un rol echivalent celui de mântuitor Aşa se explică faptul că unii Sfinţi Părinţi au arătat stimă şi preţuire unor filozofi păgâni, văzând în Logosul despre care au vorbit aceştia Duhul lui Dumnezeu, Care a lucrat asupra păgânilor spre a-i aduce la mântuire Nu este deci de mirare dacă unii Sfinţi Părinţi spun despre Platon că a fost un Moise care a vorbit greceşte , iar Sfântul Iustin Martirul spune că Socrate, alături de Heraclit, pentru că au trăit în conformitate cu poruncile Logosului, au fost creştini înainte de vreme Aceasta explică şi faptul că numeroşi filozofi ai antichităţii greco-romane, ca: Socrate, Platon, Heraclit, Yenon, Seneca, Cicero şi alţii, sunt zugrăviţi pe pereţii exteriori ai unor biserici şi mânăstiri ortodoxe, ori chiar în tinda acestora Sfânta Scriptură conţine suficiente indicii din care putem deduce că toate popoarele, indiferent de provenienţă, au fost pregătite pentru venirea Mântuitorului În timp ce pregătirea iudeilor avea la temelie Revelaţia supranaturală neîntreruptă, căci „în multe rânduri şi în multe chipuri a vorbit Dumnezeu părinţilor noştri mai întâi prin prooroci ”(Evr , ), Revelaţie păstrată de ei cu sfinţenie, din care ei au putut dobândi certitudinea venirii Mântuitorului din seminţia lui Iuda, la timpul profeţit de Daniel şi în locul arătat de Mihea, pregătirea păgânilor avea la bază mai mult unele reminiscenţe din Revelaţia primordială, împrumutate de la iudei, sau unele idei despre Mesia, nu destul de clare; pe lângă aceasta experienţa lor religioasă şi morală i-a dus la numeroase rătăciri, datorită cărora conştiinţa decăderii lor a devenit tot mai trează făcând să li se nască în suflete dorinţa de izbăvire de către un răscumpărător trimis al lui Dumnezeu Proorociri despre venirea Mântuitorului În planul divin al creaţiei a fost cuprinsă nu numai crearea omului, ci şi mântuirea acestuia după căderea în păcat Ade aceea, o dată cu pedeapsa pronunţată de Dumnezeu asupra protopărinţilor nostri, li s-a dat acestora şi făgăduinţa unui Mântuitor care să-i scoată din starea de decădere în care au ajuns după păcat După ce l-a blestemat pe şarpe pentru ispitirea Evei, Domnul Dumnezeu a continuat: „Vrăjmăşie voi pune între tine şi între femeie, între sămînţa ta şi sămînţa ei; ea va zdrobi capul tău, iar tu vei înţepa călcâiul ei”(Fc , ) După făgăduinţa(Protoevanghelia) pe care Dumnezeu a dat-o întregului neam omenesc pe când el se afla încă în coapsele lui Adam(sămânţa femeii – Mântuitorul va zdrobi capul şarpelui, câştigând astfel biruinţa deplină asupra diavolului), în perioada de la Adam şi până la potop, numele simbolice date unor urmaşi ai acestuia au avut sens profetic, menţinându-se nădejdea trimiterii unui Mântuitor şi a izbăvirii din starea de decădere în care se afla neamul omenesc Făgăduinţa despre venirea unui Mântuitor este însă mereu întărită şi exprimată din ce în ce mai clar şi în termeni mai precişi prin cele vestite de Dumnezeu poporului ales, începând cu Avram părintele acestui popor Însuşi Moise reaminteşte făgăduinţele mereu reînnoite, făcute de Domnul poporului ales prin patriarhii şi strămoşii lui, spunând: „Prooroc din mijlocul tău şi din fraţii tăi, asemenea mie, îţi va ridica Domnul Dumnezeul tău; pe Acela să-l ascultaţi (Dt , ) Numeroase profeţii mesianice se află în cartea Psalmilor, în unele din ele făcându-se precizări de amănunt in legătură cu viaţa şi Patimile Mântuitorului După dezbinarea regatului davidic, profeţiile mesianice devin tot mai numeroase, mai clare şi mai precise, ele fiind cuprinse în cărţile profeţilor mari şi mici Toate aceste profeţii – atât în Psalmi, cât şi din cărţile profetice – cuprind numeroase povestiri cu privire la Persoana, viaţa şi lucrarea rascumpărătoare a lui Mesia, pe care Dumnezeu le-a descoperit în Duh aleşilor Săi, proorocii, pentru ca poporul iudeu să poată recunoaşte în Acela care va veni la „plinirea vremii”(Ga , ) pe Mântuitorul, Mesia Cel aşteptat Aceste profeţii mesianice cuprind descoperiri cu privire la timpul şi locul venirii Mântuitorului; la seminţia din care Se va naşte; la naşterea dintr-o fecioară; la Pruncul minunat şi împărăţia Sa viitoare; la închinarea magilor şi aducerea de daruri; la întreita Lui activitate de profet, preot şi împărat; la Patimile, Moartea şi Învierea Lui; la divinitatea Lui; la moartea Lui izbăvitoare şi răscumpărătoare; la slujirea Lui universală atât pentru iudei cât şi pentru păgâni; la Legământul cel nou şi veşnic pe care-l va încheia Mesia; la jertfa euharistică ce va înlocui toate jertfele; la a doua Sa venire; la împărăţia dreptăţii şi a păcii la care vor fi chemate toate neamurile şi care nu va avea sfârşit; la trimiterea lui Ilie ca înainte-mergător; şi altele Întruparea Mântuitorului; Persoana divino-umană a Mântuitorului Este cu totul sigur faptul că Mântuitorul S-a întrupat, adică S-a făcut om „pentru noi oamenii şi pentru a noastră mântuire”(art din Simbolu Credinţei) În această privinţă Sfânta Scriptură ne dă depline lămuriri Nicăieri în izvoarele Revelaţiei nu se arată vreo altă cauză a Întrupării, decât căderea omului Sfânta Tradiţie de asemena ne dă mărturii că Fiul lui Dumnezeu S-a întrupat pentru mântuirea oamenilor din robia păcatului şi a morţii După rânduiala divină, Întruparea cu tot ceea ce ţine de ea s-a petrecut la „plinirea vremii” (Ga , ), adică atunci când erau îndeplinite în omenire toate condiţiile corespunzătoare Pentru aceasta însă, trebuiau să treacă mii de ani, căci este vădit că Fiul lui Dumnezeu putea să Se întrupeze spre mântuire şi îndată după căderea omului, dar Dumnezeu ătia că acest lucru n-ar fi folositor omului, întrucât omul nu ajunsese să-şi dea bine seama de gravitatea păcatului care l-a scos din comuniunea cu Tatăl său şi astfel în mod liber să dorească mântuirea Căci dacă în cădere omul a lucrat în mod liber, deci a păcătuit din propria sa voinţă, era necesar ca el să voiască şi să dorească mântuirea sau scăparea din starea în care îl adusese păcatul Sfânta Scriptură nu cuprinde lămuriri speciale referitoare la condiţiile pentru „plinirea vremii”, dar Sfinţii Părinţi ne dau lămuriri suficiente în această privinţă, toate plecând de la premisa că Domnul ştia când trebuia să vină Pe temeiul izvoarelor Revelaţiei, Biserica învaţă că Iisus Hristos, Mântuitorul nostru, este Dumnezeu-Om, Dumnezeu adevărat şi om adevărat, afară de păcat Astfel în Persoana cea una a lui Iisus Hristos se cuprind doua firi: dumnezeiască şi omenească, adevăr afirmat pe baza datelor din Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie Iisus Hristos, deşi om adevărat, de aceeaşi fiinţă cu ceilalţi oameni, posedă totuşi două prerogative sau privilegii faţă de restul oamenilor, anume: Naşterea Sa supranaturală Impecabilitatea sau neputinţa de a păcătui Teologia ortodoxă afirmă că temeiul impecabilităţii absolute a lui Iisus Hristos stă in unirea ipostatică Căci dacă subiectul purtător al firii omeneşti în Iisus Hristos este Însuşi Dumnezeu-Cuvântul sau Logosul divin, atingerea însăşi a lui Dumnezeu de firea umană o curăţeşte de orice păcat Altfel spus, firea umană se îndumnezeieşte în stânsă unire cu firea divină a Logosului Unirea ipostatică şi urmările ei dogmatice Iisus Hristos este Dumnezeu adevărat şi om adevărat, Dumnezeu-Om cu două firi, dumnezeiască şi omenească, unite într-o singură persoană sau ipostas, Persoana lui Dumnezeu-Cuvântul Această unire între Fiul sau Cuvântul lui Dumnezeu şi firea omenească în Iisus Hristos se numeşte unire ipostatică sau personală Însemnătatea dogmatică a unirii ipostatice este considerabilă, pentru că prin ea, Iisus Hristos este adevărat Mântuitor În primul rând, deoarece Dumnezeu fiind, mântuirea înfăptuită de Hristos are putere şi valoare absolută; iar om fiind şi reprezentând omenirea, poare înfăţişa mântuirea şi ca operă a omenirii În al doilea rând, unirea ipostatică este modelul unirii spirituale a omului cu Dumnezeu, căci după cum prin unirea ipostatică Hristos şi-a pus voinţa omenească în perfectă unire cu voinţa dumnezeiască, aşa, prin har, omul are menirea sa-şi unească voinţa sa cu voinţa lui Dumnezeu ca „să fie după chipul Fiului Său”(Rm , ) Dogma unirii ipostatice constituie o permanenţă în învăţătura Bisericii şi ea a fost formulată oficial în Sinoadele ecumenice după împrejurări şi trebuinţe(în Sinoadele ecumenice al treilea, al patrulea, al cincilea, al şaselea) combătându-se şi condamnându-se totodată ereziile hristologice, îndeosebi nestorianismul, monofizitismul şi monoteismul Unirea celor două firi în Persoana Cuvântului lui Dumnezeu întrupat se face prin întrepătrundere reciprocă, numită perihoreză – numire întâlnită şi în expunerea dogmei Sfintei Treimi Modul unirii celor două firi este fără împărţire, fără despărţire, fără amestecare şi fără schimbare aşa cum a defint dogma Sinodul IV ecumenic de la Calcedon( ), ceea ce însă constituie o mare taină Din conţinutul dogmei unirii ipostatice privit în raport cu dogma Sfintei Treimi trebuie subliniate în mod deosebit două elemente şi anume: În Iisus Hristos, întreaga fire dumnezeiască s-a unit cu firea omenească, şi totuşi nu s-a întrupat întreaga Sfântă Treime, ci numai Fiul lui Dumnezeu, Persoana a doua a Sfintei Treimi Dar în întrupare, ca şi la toate acţiunile mântuirii, Tatăl şi Duhul Sfânt au participat prin coînţelegere, bunăvoinţă şi acţiuni supranaturale Prin Întrupare nu s-a produs nici o schimbare în Sfânta Treime Întruparea nu atinge neschimbabilitatea lui Dumnezeu Firea dumnezeiască a Fiului nu se schimbă prin unirea ei cu firea omenească a lui Iisus Hristos; căci Fiul lui Dumnezeu rămâne şi după Întrupare acelaşi Fiu al lui Dumnezeu ca şi înainte de Întrupare Numai firea omenescă a lui Iisus Hristos se ridică, se perfecţionează prin întrupare Unirea ipostatică începe în momentul zămislirii Fiului ca om şi rămâne pentru veşnicie fără nici o schimbare fără nici o întrerupere Pe lângă acestea, adevărul despre unirea ipostatică ni se lămureşte şi prin urmările sau consecinţele dogmatice ale unirii ipostatice, care sunt: Comunicarea însuşirilor, înseamna că dată fiind unicitatea Pesoanei Mântuitorului, firii sale dumnezeieşti i se atribuie însuşirile omeneşti, iar firii omeneşti îsuşirile dumnezeieşti, fără ca prin aceasta să se schimbe în vreun chip firile Căci comunicarea se face prin mijlocirea persoanei, unică purtătoare a celor două firi, ca de exemplu, omniprezenţa: „Cel ce S-a coborât din cer, Fiul Omului Care este în cer” (In , ); alte însuşiri comunicate prin intermediul persoanei : Iisus Hristos Dumnezeu are sânge, a pătimit, a murit, câştigând împăcarea cu Tatăl; Iisus Hristos-Omul este Domn al sâmbetei, iartă păcatele, va judeca vii şi morţii Prin comunicarea însuşirilor nu se petrece nici o modificare a firilor, păstrându-şi fiecare fire caracterele ei specifice, deşi comunicarea este împărtăşire reală de calităţi şi lucrări Şi astfel,pe baza comunicării însuşirilor, lucrările lui Iisus Hristos sunt în acelaşi timp dumnezeieşti şi omeneşti, adică teandrice Modul comunicării însuşirilor şi teandria lucrărilor lui Iisus Hristos depăşesc puterea de înţelegere omenească, dar şi pune în lumină preţuirea de către Dumnezeu a naturii umane, pe care n-a creat-o ca să o desfiinţeze, ci ca să o desăvârşească prin prezenţa Sa şi prin unire cu ea Îndumnezeirea firii omeneşti şi lipsa de păcat în IisusHristos înseamnă nu numai lipsa de păcat, ci şi ridicarea firii omeneşti la cel mai înalt grad de pefecţiune cu putinţă, fără însă ca ea să-şi piardă calităţile proprii Prin unirea ipostatică, şi voinţa omenească voieşte numai binele, neputând voi răul, ca şi voinţa lui Dumnezeu De aici rezultă lipsa absolută de păcat, desăvârşita sfinţenie a lui Iisus Hristos Lui Iisus Hristos I se cuvine o singură închinare, adorare, atât după natura Sa dumnezeiască, cât şi după cea omenească Aceasta se bazează pe unitatea de persoană din Dumnezeu-Omul, în care se găsesc unite în mod neîmpărţit şi nedespărţit cele doă firi în ipostasul lui Dumnezeu Cuvântul Tot ce I se cuvine lui Iisus Hristos ca persoană, I se cuvine în întregumea persoanei sale, adică ambelor firi, dumnezeiască şi omenească, fără deosebire Sfânta Scriptură mărturiseşte egalitatea de cinstire a Fiului întrupat cu a Tatălui De asemenea, şi Biserica a mărturisit totdeauna adorarea Fiului lui Dumnezeu întrupat în întregimea persoanei Sale, iar în Sinoadele ecumenice III, V şi VII astabilit dogmatic aceasta, condamnând toate rătăcirile eretice Din unirea ipostatică rezultă şi adevărul că Fecioara Maria este cu adevărat Născătoare de Dumnezeu Căci Cel ce S-a născut din ea este Dumnezeu adevărat, iar firea omenească, al cărei ipostas a devenit prin zămislire şi naştere mai presus de fire, Şi-o păstrează pentru veşnicie Biserica a învăţat totdeauna dogma despre Fecioara Maria ca Născătoare de Dumnezeu, definind-o şi în Sinoadele ecumenice(III, V, VII) şi respingând rătăcirile eretice iar Sfinţii Părinţi o lămuresc teologic, întemeind-o pe unirea ipostatică În Iisus Hristos există două voinţe şi două lucrări, corespunzătoare celor două firi ale Sale, dumnezeiască şi omenească Dar întrucât purtătorul acestora este Persoana sau ipostasul lui Iisus Hristos, El fiind cel ce voieşte şi lucrează, lucrările Domnului pot fi numite corect lucrări divino-umane sau teandrice Datorită perihorezei firilor, firea dumnezeiască, este cea care lucrează şi împărtăşeşte, iar firea omenească cea care primeşte Chenoza Pogorârea şi Întruparea Fiului lui Dumnezeu pentru mântuirea neamului omenesc constituie marea taină a credinţei creştine Întruparea-chenoza Mântuitorului Hristos priveşte două aspecte mai importante: )acela al smereniei sau potrivirii Fiului lui Dumnezeu pentru această coborâre inexprimabilă până la noi şi )acela al modului, cum Şi-a împropriat firea noastră omenească şi toate ale noastre în ipostasul Său dumnezeiesc, în chip neamestecat şi neschimbat Paradoxul misterului chenozei Fiului lui Dumnezeu întrupat, în viaţa Sa pământească de la Întrupare până la Înviere, este că deşi ea reprezintă o smerire, umilire şi deşertare reală a Lui de puterea şi slava Sa dumnezeiască, totuşi, ea însăşi, chenoza, este o dovadă a puterii şi a libertăţii Sale depline de manifestare precum voieşte, căci luând chipul de rob şi rămânând întreg Dumnezeu aici jos, nu încetează să ne îndumnezeiască prin har, întru Sine Că numai prin micşorarea sau restrângerea slavei dumnezeiesti în Persoana Fiului, am putut să ne împărtăşim prin sărăcirea Lui, de bogăţia Lui( Co , ) În chenoza Fiului lui Dumnezeu distingem două etape: una anterioară Întrupării, în care fiul lui Dumnezeu acceptă să Se pogoare şi să Se facă om, şi a doua, care începe la Întrupare şi ţine până la Moartea pe cruce, prin care Îşi asumă ontologic firea omenească şi toate pătimirile ei, ca şi păcatele noastre, prin relaţia personală, iubitoare faţă de noi, pe care le-a topit şi ispăşit în jertfa Sa pe cruce de bună voie pentru noi Sfânta Scriptură descrie viaţa lui Iisus Hristos „în trup”(Evr , ), de la naştere până la moarte, ca o viaţă de umilinţă şi smerenie, supusă conditiilor pământeşti şi mărginirilor omeneşti El de bună voie a acceptat să ia chipul robului smerit şi să moară pentru noi, deci ca unul Care are şi puterea să facă aceasta În acord cu Sf Pavel, toţi Sfinţii Părinţi au explicat chenoza, golirea de Sine a Fiului lui Dumnezeu de slava dumnezeiască şi luarea chipului smerit de rob în sensul păzirii nestricate a unirii ipostatice în mod neschimbat a celor două firi, cu toate proprietăţile lor naturale ” Ceea ce era a rămas, iar ceea ce nu era a luat asupră-Şi, ca să ne mântuiască” – zice Sfântul Grigorie de Nazianz Din învăţăturile Sfinţilor părinţi reţinem că: Mântuirea neamului omenesc nu era posibilă de la distanţă, ci numai prin pogorârea, chenoza şi Întruparea Fiului lui Dumnezeu; Prin chenoză, Fiul lui Dumnezeu devine ipostas şi al firii omeneşti, poate să-Şi împroprieze firea omenească, să devină asemenea nouă, şi să primească caracterul nostru pătimitor, ca noi să devenim asemenea Lui, dumnezei prin har; Chenoza nu însamnă renunţarea Fiului la vreuna din calităţile Sale de Dumnezeu, ci numai micşorarea Sa de Slava dumnezeiască, ca să poată lua chipul nostru smerit şi să Se unească cu noi; În chenoză, cele două firi ale lui Hristos îşi păstrează fiecare proprietăţile naturale neschimbate, şi datorită unirii lor ipostatice în Persoana Logosului, fiecare fire comunică celeilalte însuşirile ei şi toate lucrările lui Hristos sunt lucrări teandrice, lucrând adică toate cele omeneşti dumnezeieşte şi cele dumnezeieşti omeneste; Chenoza Fiului lui Dumnezeu şi îndumnezeirea firii Sale omeneşti sunt corelative, îndumnezeirea constituind de fapt aspectul pozitiv al chenozei; Asumarea de către Fiul lui Dumnezeu prin chenoză şi a pătimirilor firii omeneşti nu înseamnă că prin aceasta firea dumnezeiască a devenit pătimitoare, ci Persoana Lui, întrucât a devenit şi persoană a firii omenşti; Chenoza se explică prin marea iubire a lui Dumnezeu faţă de noi, ca şi prin atotputernicia Lui, care Îl fac să Se micşoreze şi restrângă ca să poată comunica cu noi şi să ne facă şi pe noi părtaşi la slava Sa dumnezeiască Starea Lui de maximă chenoză în moartea pe cruce coincide cu starea de maximă manifestare a puterii Sale dumnezeieşti prin biruinţa asupra morţii; Rostul pogorârii, smeririi şi chenozei Fiului lui Dumnezeu, prin asumarea firii omeneşti, este „ să se facă ascultător Tatălui, vindecând neascultarea noastră şi făcându-se pildă de ascultare, în afară de care nu este cu putinţă să dobândim mântuirea”(Sf Ioan Damaschin) Aşadar Iisus Hristos, luând firea noastră S-a unit cu noi, ca să ne restaureze şi să ne facă ceea ceeste El după fire, dumnezei prin har Erezii hristologice Nici o dogmă n-a iscat atâtea neînţelegeri şi n-a produs atâtea erezii ca dogma Hristologică privitoare la Persoana şi lucrarea mântuitoare a lui Iisus Hristos, erezii care nu alterează numai un adevăr oarecare, ci date fiind importanţa şi centralitatea sa, răstălmăcesc grav însăşi mântuirea noastră în Iisus Hristos, „Mântuitorul lumii”(In , ) Cu privire la Iisus Hristos, în decursul timpului s-au ivit mai multe învăţături greşite condamnate ca erezii de Biserica dreptmăritoare şi care pot fi împărţite în trei categorii, referitoare la divinitate, omenitate şi unire ipostatică Ereziile referitoare la divinitatea lui Iisus Hristos se împart în trei: Ereziile care neagă cu totul dumnezeirea lui Hristos, considerându-L un „simplu om” Arianismul şi semiarianismul, care neagă divinitatea, egalitatea şi deofiinţimea Fiului cu Tatăl, învăţând că Iisus Hristos este Fiul lui Dumnezeu, dar nu e născut din veci de Tatăl şi nici deofiinţă cu El, ci creat Ereziile patripasiene şi antitrinitare, după care Dumnezeu este o singură Fiinţă şi o singură Persoană, Care Se manifestă sub numele de Tatăl, Fiul şi Duhul Sfănt, şi că în Iisus Hristos S-a întrupat şi pătimit Dumnezeu Însuşi, adică Sfânta Treime Ereziile referitoare la omenitatea lui Iisus Hristos se împart şi ele în trei: Erezii referitoare la trupul lui Iisus Hristos: dochetismul şi gnosticismul – învaţau că Iisus Hristos n-a avut un trup real, ci unul părut, o aparenţă de trup Erezii referitoare la sufletul omenesc al lui Iisus Hristos sustinând ca omul este constituit din trup, suflet şi spirit, învăţau că Iisus Hristos, ca om, are numai suflet senzitiv lipsit de partea raţională, minte, spirit Erezii în legătură cu naşterea lui Iisus Hristos ca om Ereziile la unirea ipostatică a celor două firi în persoana dumnezeiască a lui Iisus Hristos se împart în patru: Nestorianismul – separaţia firilor, dumnezeiască şi omenească – nu se mai poate realiza întrepătrunderea firilor şi comunicarea reciprocă a însuşirilor lor, şi prin aceasta Iisus Hristos nu putea să restaureze şi să îndumnezeiască firea omenească în Sine; combătute de Sinodul IV ecumenic Monofizitismul – amestecă şi contopeşte cele două firi ale Mântuitorului, firea umană dispare fiind absorbită de cea dumnezeiască prin har Combătute de Sinodul IV ecumenic; Monoteismul şi monoenergismul Adopţianismul OPERA DE MÂNTUIRE A LUI IISUS HRISTOS Mântuirea obiectivă şi subiectivă Mântuire – două înţelesuri - activitatea de răscumpărare a Mântuitorului Iisus Hristos prin jertfa Sa de pe cruce realizată pentru toată firea omenească, de la Adam şi până la cei de la sfârşitul veacurilor se numeşte mântuire obiectivă sau generală, iar când este vorba de însuşirea sau împroprierea de către fiecare credincios, în mod personal, a roadelor jertfei de pe cruce, atunci se vorbeşte despre mântuirea subiectivă sau personală Raportul dintre Persoana şi opera Mântuitorului Hristos Opera de mântuire a lui Iisus Hristos este strâns legată şi nedespărţită de Persoana Sa, pentru că nu ne-a mântuit printr-o operă detaşată de Sine, ci El însuşi este Mântuitorul Numai prin legătura permanentă Iisus Hristos Cel veşnic viu, ne putem mântui Raportul între mântuirea obiectivă şi subiectivă Mântuirea este temelia mântuirii subiective, dar ca să intrăm în raiul ceresc, deschis acum nouă, este nevoie de propria noastră lucrare personală, deci în primul rând noi trebuie să voim să ne mântuim şi să lucrăm astfel, încât prin modul nostru de viaţă şi lucrare să putem ajunge ăn rai Întreita slujire a Mântuitorului Mântuitorul îşi îndeplineşte opera Sa mântuitoare sub întreit aspect: ca profet sau învăţător, ca arhiereu şi ca împărat, continuîndu-şi această operă şi după Înălţarea Sa la cer, în Biserică, prin Duhul Sfânt Ca profet, învaţă, aducând Revelaţia divină desăvârşită despre Fiinţa şi voia lui Dumnezeu şi despre mântuire(In , ); ca arhiereu, reface prin Jertfa rascumpărătoare legătura omului cu Dumnezeu(Evr , ); ca împărat, învinge puterile răului, conducându-l pe om la menirea lui cea adevărată(Mt , ; In , ; , ) În centrul operei mântuitoare stă slujirea arhierească a lui Iisus Hristos, prin care se reface legătura herică a omului cu Dumnezeu, împăcarea cu Dumnezeu Căci chemarea profetică, luminând prin învăţătură, pregăteşte sufletul pentru primirea împăcării, iar demnitatea împărătească dăruieşte harul împăcării şi îi desăvîrşeşte pe credincioşi Sfânta Scriptură arată clar întreita slujire a Mântuitorului(Iehoşua=Domnul S-a făcut mie spre mântuire, Hristos=uns) Chemarea profetică Chemarea profetică a Mântuitorului este activitatea Lui de învăţător şi descoperitor al adevărului religios absolut despre Dumnezeu, al normelor morale, confirmând toate şi prin viaţa Lui, ca pildă supremă de viaţă desăvârşită Hristos este vestitorul şi îndrumătorul desăvârşit Slujirea arhierească Se situează în centrul întreitei slujiri a Lui Iisus Hristos, fiind lucrarea prin care l-a împăcat pe om cu Dumnezeu Ea cuprinde toate suferinţele îndurate de El, de la Întrupare până la Moarte, pentru noi, oamenii, şi pentru a noastră mântuire Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie adeveresc că moartea pe cruce a Mântuitorului este jertfă adevărată pentru păcatele omului Jertfa Mântuitorului de pe cruce se actualizează permanent, până la sfârşitu veacurilor, în jertfa euharistică, după porunca Mântuitorului: „aceasta să o faceţi spre pomenirea Mea Căci ori de câte ori veţi mânca pâinea aceasta şi veţi bea paharu acesta, moartea, moartea Domnului vestiţi, până când va veni”( Co , - ) Demnitatea împărătească Demnitatea de împărat este afirmată în numeroase profeţii mesianice În Noul Testament El este numit împărat veşnic, împărat al iudeilor, primind daruri împărăteşti; aclamat de popor ca împărat; Iisus Îşi recunoaşte înaintea lui Pilat demnitatea Lui de împărat, de asemenea o şi proclamă, El fiind „Împăratul împăraţilor şi Domnul domnilor”( Tim , ) Mântuitorul Şi-a arătat demnitatea Sa împărătească în viaţa pământească prin diferite minuni, îndeosebi prin învierea fiicei lui Iair, a tânărului din cetatea Nain, a pritenului Său, Lazăr, şi mai ales prin propria Sa Înviere; prin stabilirea principiilor de conducere în Biserica şi în viaţă Răscumpărarea şi aspectele ei Teologia ortodoxă rezumă teoriile referitoare la răscumpărare, luând în considerare cele trei aspect ale acesteia, şi anume: de jertfă, ontologic şi recapitulativ Aspectul de jertfă al răscumpărării Sub acest aspect, răscumpărarea se manifestă pe de o parte, fiind îndreptată sau avându-şi direcţia către Dumnezeu, jertfa fără prihană fiind preţ de răscumpărare, jertfa curată a Dumnezeului-Om, iar pe de alta, în direcţia către om, ca ridicarea pedepsei pentru păcat Jertfa Mântuitorului este în acelaşi timp omagiere a lui Dumnezeu, dar şi pedeapsă pentru păcat Aspectul ontologic al răscumpărării Aspectul ontologic al răscumpărării se referă la perfecţionarea internă, fiinţială, a firii omeneşti, prin jertfa Mântuitorului(ascultarea până la moarte şi moartea de bună voie este o armonizare cu voinţa lui Dumnezeu şi laudă a măririi Lui) Aspectul recapitulativ al răscumpărării Termenul de aspect recapitulativ se datoreşte cuprinderii, rezumării sau concentrării noastre tainice în Hristos şi în opera Lui mântuitoare, un cu Persoana Sa Iisus Hristos, întrupându-se, Şi-a însuşit firea omenească în mod real, dar în această fire suntem cuprinşi în mod virtual(duhovniceşte) toţi oamenii,iar prin jertfa şi îndumnezeirea firii umane în Hristos, toţi am fost aduşi jertfă şi îndumnezeiţi în mod virtual În mod tainic, Iisus Hristos ne-a cuprins pe toţi în tot ce a făcut, recapitulându-ne virtual în El Şi astfel, mântuirea noastră personal sau subiectivă nu este altceva decât însuşire de către fiecare dintre noi a ceea ce avem déjà virtual în Hristos de la început Modul cuprinderii noastre virtual în Hristos, al recapitulării noastre în El depăşeşte orice înţelegere raţională, rămânând o mare taină Un mijloc de apropiere de această taină este numirea ce se dă Mântuitorului de “Adam cel nou”, “al doile Adam” Noul Adam ne cuprinde pe toţi cum ne-a cuprins Adam cel vechi;Adam cel nou are în sine existenţa noastră a tuturora, pe care, refăcută, o primim nimai din El Mai mult, din vechiul Adam primim existenţa numai în mod indirect, pe cănd din noul Adam o primim nealterată şi direct fiecare din noi Prin Patimile şi Moartea Sa, Hristos ne-a mântuit obiectiv pe toţi, scoţându-ne din rău Iar dacă ne unim voluntar cu El, ne mântuieşte şi subiectiv, personal, pe toţi, ducându-ne acolo unde Se duce El prin înălţare Iată măreţia împărtăşirii noastre cu Hristos Mântuitorul Ayx D nmnmm